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उपोद्वात 


, जीवन निर्बाध एवं सुखमय किस प्रकार हो? स्थिर शाश्वत आनन्द 
की प्राप्ति कैसे हो? संसार को सुखरूप किस प्रकार बनाया जाये ? 
इसका अन्वेषण आदिकालसे अनवरत चलता. आया है । इसीके फलस्वरूप 
भनुष्यने भोतिक एवं आध्यात्मिक अनेक साधनों का आविष्कार किया। 
पूरा भौतिक विज्ञान तथा आध्यात्मिक विज्ञान इसी खोजके फलरूपेण 
प्रगट बह घा प्राणी एवं सामान्य बुद्धि वाले मनुष्य प्रत्यक्ष पर ही 
विश्वस्त है । भोजन किया तो क्षुधा की है 
प्रत्यक्ष है । क्षुधा क्लेश रूप है। उसकी ह इनार 1 वृष 
सुखरूप है, भावात्मक है । दोनों प्रात्यक्षिक हे । इसमें साधन भोजन है । 
यहीं तक सामान्य बुद्धि वाछों की गति है। इसी प्रकार के प्रात्यक्षिक 
परिणामों पर ही सामान्य-जन विचार करते हैं। और भौतिक सुख 
सामग्रियों को बढाने के प्रयत्न में लगे रहते हैं । ऐसी सामग्रियों की पुर्णता 
में अपनी कृतकृत्यता भी मानते हैं । फलतः गृह, धन, वाहनादि सामग्रियों 
का आविष्कार एवं संग्रह होने लगे । आज प्रत्येक मानव के पास ऐसी 
अनगिन सामग्री एकत्रित हो गयी है और होती जा रही है । किन्तु इन्हीं 
सामान्य जनों में से कुछ ऐसे विचारक प्रगट हो गये थे, वेचारिक दृष्टि से 
जिन्हें इन सामग्रियों के पूर्ण होने की असंभावना दीखः पडा और कथं 
चित्‌ पूर्ण होने पर भी उसमें कृतकृत्यता का अभाव अनुभूत हुआ | क्योंकि 
ये सामग्रियां स्थायी न होने से 'पुनमू षिका भव” की ध्वनि सर्वत्र गूज 
रही थी। 

प्रकृति का यह विलक्षण नियम है कि प्राणी कहीं भी जाये, किसी 

भी स्तर तक पहुँच जाये फिर भी सुख-दुख की मात्रा सर्वत्र समान हो 

रहेगी । उसका स्तर वही रहेगा जो सामग्री के अभाव काल में था। 

सरोवर में यदि पानी अत्यल्प है तो कमल के पत्ते जल से चिपके होंगे 

और फूल कुछ ऊपर होंगे । किन्तु सरोवर यदि भर जाये उत्प्लवन 

` ( आँवरफ्लोयिंग ) होने लग जाये तो भी कमल के पत्ते और फूल का 
स्तर वही रहेगा । वहां भी पत्ते चिपके हुए होंगे और फूल कुछ ऊपर। 
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वैसे ही संसार में भो सामग्री को अल्प मात्रा में कुछ लोग रोते पीटते 
हँ। कुछ लोग ऊपर उठे । और सामग्रियां 

स क हो जावे Ms लोग हए ते दिखाई देंगे और अ 
कुछ ऊपर उठे हुए । सहस्नपति के घर में सैकड़ों का हेर-फेर करने की 
खटपट चलती रहती है। कोटिपति के घर में छाखों का हेर-फेर करने 
की । होती दोनों ही जगह खटपट है। प्रकृति का यह नियम है कि वह॒ 
प्राकृतिक वस्तुओं में संतोष या तृप्ति होने नहीं देती । क्योंकि वह स्वतः 
असंतोप तथा अतुसि रूप है । प्रकृति हर प्रकार की परिस्थिति को प्रथम 
आत्मसात्‌ करतो है या करने की ओर बढती है। फिर अन्त में कुछ 
न्यूनता रख देती है । एक गरीब झोपड़ी में रहता है । उसकी प्रकृति उस 
झोपडी की परिस्थिति को आत्मसात्‌ करती है। वह कहता है-योड़ी 
तकलीफ है । पानी दूर से लाना पडता है। बरसात में थोड़ा चूता है। 
एक करोडपति महल में रहता है। उसकी प्रकृति उस परिस्थिति को 
आत्मसात्‌ करती है। किन्तु वहां भी कुछ न्यूनता को ला खडो कर देती 
है | यदि उससे बड़े अन्य करोडपति को अधिक सुविधा में देख लिया तो 
फिर कहना क्या ? निन्यानवे का यह चक्र कभी समाप्त नहीं होता । 
इसकी पूत्ति के लिये मनुष्य पुरा जीवन संघर्षशील रहता है । परन्तु 
अन्त में निराज्ञा ही हाथ लगती है। क्योंकि उत्तरोत्तर वृद्धावस्था में 
तकलीफ बढती हो जाती है । इस विषय में इन इलोकों का थोडा मनन 
करके देखें :-- 

लब्धं घनं तदपि पुवंवदेव कष्टं 

लब्धं च हम्यंकमथापि तथेव कष्टम्‌ । 

छब्धानि सर्वसुखभोगकदस्बकानि 

न ह्यन्तरं तदपि दृष्टिपथं प्रयातम्‌ । 

( वेराग्यमन्दाकिनी ) 


आशा थी कि धन मिलने पर दुख दूर होगा। किन्तु आवश्यकतायें 
उसको साथ ही बढती गयी और धन मिलने पर भी अभाव ज्यों का त्यों 
बना रहा | पहले आवश्यकता कम थी तो बेचैनी भी कम थी। किन्तु 
धन प्राप्त होने पर आवव्यकतायें बढ़ गयीं और बेचैनी भी बढ़ी । धन के 
साथ मान की भी भूख बढी जिसकी कहीं समाप्ति है ही नहीं । झोपडी में 
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"रहते समय थोडी बहुत असुविधायें प्रतीत हुई थी। उसकी पूत्ति कभी 
होती तो आनन्द भी होता. था । किन्तु महल में रहने वालों को वहां 
क्या-क्या असुविधा किन-किन चीजों का अभाव इसका नियत परिमाण 
'बताना भी कठिन होगा । सकळ विध सुख सामग्रियों को जो वर्तमान में 
प्राष्य है, प्राप्त होने पर भी यही स्थिति रहती है । विशेषता है :-- 

पल्यङ्कसौघसमशीतकरादि तुल्य- 

मिस्यस्य हालिककुटीरजरररुटानाम्‌ । 

संसेव्यमानमधिकाय न तत्सुखाय 

कष्टाय किन्तु परतस्तदलम्यमानम्‌ । 

महल, पलंग, वातानुकूलित आदि घनियों की सुख सामग्री गुहृहीन मज- 

दूर को भाग्यतः प्राप्त झोपडी, जीर्ण चटाई के तुल्य ही हैं । क्योंकि नवप्राप्त 
झोपडी आदि से जो-खुशी मजदूर को हुई उससे अधिक खुशी सेठ को 
नहीं होती क्रमशः झोपडी से महल तक पहुंचने वालों को दोनों का 
स्पष्ट अनुभव होता है। आदत वनने के बाद कोई नवीनता नहीं रह 
जाती है। हां इतनी विशेषता अवश्य रहती है कि उपभुक्त सुविधा बाद 
में नहीं मिळती है तो वह महाकष्ट का कारण होता है। जैसे एक 
“भोगवादी प्रचारक को अनुभव हुआ । उसने अमेरिका में अपनी प्रचार- 
शक्ति से अरबों रुपये कमाये | किन्तु किसी अपराध में पकडे जाने के 
“कारण दो सप्ताह पर्यन्त जेल में लोहे को खटिया पर बिताना पडा तो 
उसको पूरा अमेरिका घोर नरक प्रतीत हुआ । किसी गरीब मजदूर को 
दो सप्ताह क्या दो साल की भी सजा मिलती ओर एक लोहे की पलंग? 
और समय पर खाना मिल जाता तो वह जेल को ही स्वर्ग मानने 
लगता। 


तव क्या हम निराशा से बेठें ? निराशावादी बनें ? भौतिक सुख 
सामग्रियों को फेंक दें ? विज्ञान को तिलांजलि दें ? नहीं । मानव की यह 
माँग है । वह उत्तरोत्तर प्रगति कर रहा है और करता रहेगा । इस व्याव- 
हारिक सत्ता का निराकरण नहीं है। एक ओर पश्चिम देश भौतिक उन्नति 
'करता जाये और दूसरो ओर भारतीय सभी लंगोटीधारी बाबा बनें ऐसा 
हम नहीं कहते । पूरे व्यवहारों को अपने स्थान पर रखते हुए हम यही 
कहते हैं कि इतने में ही हमारे पुरुषार्थं की इति श्री नहीं है। हम इस 
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व्यवहाराध्याय के साथ एक और अध्याय पर विचार करना चाहते हैं। 
यह व्यवहारमागं प्रथमाध्याय है तो वह द्वितीयाध्याय परमार्थे मागं होगा । 
व्यवहारमागं में वस्तु सीमित है । इच्छायें असीम हुँ । असंतोष असीम है। 
परमार्थं मागं में वस्तु असीम है। इच्छायें सीमित होकर समाप्त हो जाती 
हैं। इस असीम असंतोष ने ससीम तृप्ति की खोज के लिये विचारको को 
प्रेरित किया । क्योंकि असीम यात्रा लक्ष्यहीन हो जाती है । लक्ष्य उसको 
कहते हैं जहां यात्रा समाप्त होती है। ' 

भगवान्‌ राम वचपन में एक वार तीर्थाटनाथं निकले । जंगलों में 
नगरों में गाँवों में जहाँ भी प्रीसद्ध तीर्थ थे संत्र वे गये । किन्तु साथ में 
उनको तीर्थस्नान पुण्य से अतिरिक्त कुछ नये अनुभव हुए । कहीं वालक 
खेल रहे हैं, कहीं रो रहे हें। कहीं जवान दौड रहे हैं, लड़ रहे हैं । कहीं 
वृद्ध बिमार होकर कराह रहे हैं। कहीं मृतक को श्मशान में जला रहे हैं । 
सार्वभौम राजा मेरे पिता दशरथ के राज्य में यह सब कया हो रहा है? 
जिसको देवता भी आदर देते हैं। तब क्या इस जगत को में सुधार 
पाउँगा ? जगत्‌ की वात दूर, क्या में अपने आप को भी इन आपदाओं से 
बचा पाळेंगा ? में भी एक दिन ऐसा ही वृद्ध नहीं होऊंगा ? और नहीं 
मेगा ? रामजी इस प्रकार विचार. में पड़े और वैराग्य के साथ निराश 
भी होने लगे। इसी की छाया वुद्ध की जीवनी में भी आती है। ऐसी 
अनुभूति प्रायः सभी महापुरुषों की हुई है और होती है। जिसको लेकर वे 
किसी शाश्वत शान्ति की खोज में लग जाते हैं। 

२ प्राचीन ऋषि महषियों ने दो प्रकार की खोज की | एक यह कि भौतिक 
सुख को हम किस सीमा तक प्राप्त कर सकते हैं। उसके वाद असंतोष की 
निवृत्ति होकर तृप्तता हो सकती है या नहीं ? दूसरा यह कि इस मागं से 
अलग भी कोई मागं है या नहीं ? जो कि प्रथम मार्ग असफल होने पर 
कामयाव हो | उन्होंने घोर तपस्या की । हजारों वर्षों की तपश्चर्या के 
परिणाम स्वरूप, शुक्लकरम से उत्पन्न पुण्य के फलस्वरूप उन्हें प्रातिभज्ञान 
प्राप्त हुआ । उस प्रातिभज्ञान के आलोक में उन्होंने वेदमन्त्रों का दर्शन 
किया | प्रथम उन्होंने लौकिक सुख की चरम सीमा को देखा । “युवा 
स्यात्साघुयुवा आशिष्ठो द्रढिष्ठो बलिष्ठस्तस्येयं पृथिवी वित्तस्य पूर्णा स्यात्‌ 
स एको मानुष आनन्दः” इस मानुष आनन्द से लेकर दश गुणोत्तर क्रम 
से मनुष्यगन्धवं, देवगन्धवं, पितर, देवादि के आनन्द के क्रम से प्रजापति 
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के आनन्द को देखा। उससे भी आगे प्रकृतिल्य सुख भी देखा। उसमें 
उन्होंने सांसारिक सुख की सीमा देखी । यही वेदों में पू्वकाण्ड अर्थात्‌ 
रवृत्तिमागं है । इस प्रकृतिलय से बढ़ कर कोई संसार सुख नहीं है। 
सात्त्विक प्रकृति में ब्रह्मानन्द का स्पष्ट प्रतिबिम्ब पड़ता है। अतएव इस 
सुख को योगसूत्र भाष्य में “केवल्यसुखमिवानुभवन्तः” करके बताया । 
परं तु यह शाश्वत नहीं है। प्रकृति परिणामशोल होने के कारण पुनः 
रजोवृत्ति एवं तमोवृत्ति होती है । 


ऋषियों ने पुनः तपस्या की । पूर्वेकल्पक्कत एवं इस कल्प में कृत समग्र 
पुण्य एकत्रित हुए । “सवे कर्माखिलं पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते” के अनुसार 
समग्र पुण्यकर्म उपासना एवं तप के फलस्वरूप उन्हें जो आलोक प्राप्त 
हुआ वही उत्तर काण्ड है । ब्रह्मज्ञान के मन्त्रों का उन्हें दर्शन हुआ । उसी 
से उन्होंने आत्मेकत्व दर्शन किया । यही निवृत्तिमागं है। इसमें उन्हें 
शास्वत सुख शान्ति का अनुभव हुआ । यही मानवता -का परमपुरुषार्थ 
है। सांख्यशास्त्रवेत्ताओं के अनुसार यदि कहना हो तो यह कह सकते 
हैं कि लौकिक सुखों में असंतोष स्वाभाविक है। क्योंकि वह अपूर्ण है । 
प्रकृति स्वयमेव मनुष्य को वहाँ संतुष्ट होने नहीं देगी पूर्णानन्द की प्राप्त 
से पहले स्वप्रकृत्यनुसार मनुष्य उत्तरोत्तर आकांक्षा को रखता रहेगा। 
पूर्ण आनन्द प्राप्त होने पर ही वह प्रकृति निवृत्त होगीः। अर्थात्‌ लौकिक 
सुखों में असंतोष अस्वाभाविक नहीं है । स्वभावतः पूर्णानन्द की ओर 
हमारी दृष्टि है । पर मार्ग गलत होने से हम कहीं से कहीं पहुंच जाते हैं । 
इसी परमार्थ मार्ग का प्रदशंक उपनिषद्भाग है। जो व्यापक अखण्डतत्त्व 
का प्रतिपादन करता है। 


. उपरोक्त विवेचना से ये तथ्य सामने आ जाते हैं। 3 
सांसारिक वस्तु अनेकान्तिक है परमार्थवस्तु आनन्देकरस हैं 

कभी किसी को सुखदायी किसी को 

दुःखदायी है 

सांसारिक पदार्थ परिच्छिन्न है परमार्थवस्तु अपरिच्छिन्न नित्य है 
संसार नानात्व को लेकर है परमार्थ एकत्व को लेकर है 
संसारसुख में नित्य असंतोष है परमाथंसुख में नित्य तृप्ति है 
संसारसुखसाधक प्रवृत्ति मागं है परमार्थसुखसाधक निवृत्ति मागं है 
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इन्हीं कारणों से इन दोनों को पारस्पर विरुद्ध बताया है। ये ही दो 
वेदार्थ हैं। 

इशावास्योपनिषत्‌ :--ईशावास्योपनिषद्‌ में इन दोनों मार्गों का 
स्वरूपदशंन कराया गया है । “ईशावास्यं” इस प्रथम मन्त्र में निवृत्ति-मार्गं 
का उपक्षेप किया गया है। और “कुवंत्नेवेह कर्माणि” में प्रवृत्तिमागे का । 
फिर छः मन्त्रों में उपक्रान्त निवृत्तिमागं-ज्ञानतत्वका निरूपण है ।, 
शेष मन्त्रोंमें उपक्रान्त प्रवृत्तिमागं-कर्मेतत्व का निरूपण है । यद्यपि 
उन्तालीस अध्यायों में कर्मेमागे का निरूपण किया गया था | ज्ञान मार्ग के 
लिये अवशिष्ट एक अध्याय में क्यों कमंप्रतिपादन करने लगे । यह प्रश्‍न 
होगा । समाधान यही है कि प्रवृत्तिमागे की-संसार की, गति कहां तक है 
यह दिखाकर उससे वेराग्य प्राप्त कराना श्रुति को अभिप्रेत है। शतपथ 
ब्राह्मण में जो इसी साखा का व्याख्यानात्मक वेदिक भाग है इन दोनों 
मार्गों का स्पष्टीकरण किया गया है। प्रवग्यं नाम का प्रकरण वहां आता 
है। वहां तक कर्ममार्ग का व्याख्यान है । उसके वाद बृह॒दारण्यकोपनिषत्‌ 
शुरू होतो है जो निवृतिमागं का प्रतिपादक है । 


शांकरभाष्यः--भगवत्पाद आद्यशंकराचायं ने मुख्य दस उपनिषदों पर. 
भाष्य लिखा है । उपरोक्त प्रवृत्तिमागे तथा निवृत्तिमाग का स्पष्ट विश्लेषण 
कर भाष्यकारने मन्त्रार्थे को विशद रूप से संमुख रखा है। आचार्य की 
जीवनी के विषय में हमने संक्षिंशंकरदिग्विजय में पूरा वर्णन किया है । 
माधवाचार्य कृत शंकरदिग्विजयादि में भी सम्यक्‌ वर्णन किया गया है । 
आचार्य के समय के बारे में संक्षिप्तशंकरदिग्विजय की भूमिका में हमने 
पर्याप्त ऊहापोह कर लिया है। अतः अब उसपर विचार करने की आव- 
इयकता नहीं है। अद्देत सिद्धान्त तो आदि काळ से चला आ रहा है। 
अतः उसके आविष्कर्ता के रूप में नहीं, परन्तु प्रतिष्ठापक के रूप में हम 
आचायं को देखते हैं | बाद में विशिष्टाद्वेत शुद्धाद्वेतादि अनेक मत-मतान्तरों 
का भी जन्म हुआ । उनकी व्यावृत्ति के लिये बाद में शिष्टपुरुषों ने आचार्य 
के अद्वोतवाद की केवलाद्वत संज्ञा दी गयी । केवलाद्व॑त में एकमात्र ब्रह्म 
की ही परमार्थे सत्ता है। जगत्‌ परामाथिक नहीं है । इसका मतलब यह 
नहीं कि वह है हो नहीं। उसकी व्यावहारिक सत्ता मानी गयो है । द्वोतवादी 
जो सत्यता जगत्‌ में मानते हैं वही हमारे मत में भी है। उसे हम व्याव- 
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हारिक सत्ता से व्यवहृत करते हे । काळादि अनादि अनन्त हैं। आधु- 
'निकतम गणितवेत्ता भी यही मानते हैं कि अनन्तमें सौ पचास डालो तो 
वह बढ़ता नहीं, सौ पचास निकालो तो घटता नहीं। सौ पचास क्या, लाख 
करोड़ अरब आदि परिच्छिन्न संख्या के जितने भी है उनके डालने 
निकालने का कोई प्रभाव अनन्त पर नहीं पड़ता । अतएव अनादि अनन्त 
काल में परिच्छिन्न पदार्थों का होना न होना एक बरावर है। इसी को 
अनिवेचनीय कहते हैं। इसी को मिथ्या भी कहते हैं । “स्वसमानाधिकरण 
स्वाभावकत्व” यह मिथ्यात्व का लक्षण है। व्यवहार का यह वाधक नहीं 
है। मिट्टी में घडा अनिर्वचनीय है । वह मिट्टी से भिन्न नहीं है । ऊपर-नीचे 
'की हुई मिट्टी हो अहिकुण्डल के समान घडा है। अभिन्न भी नहीं हैं। 
मिट्टी में पानी नहीं भरते घड़े में पानी भरते हैं। भिन्नामिन्न कहना तो 
'विप्रतिषिद्ध है । अतः अनीर्वंचनीय है । फिर भी घड़े से सारा व्यवहार 
चलता है। यही स्थिति जगत की है । द्वंतवादी ब्रह्मको परमार्थसत्ता 
से उतार कर इस घरादि साधारण अनिर्वंचनीयसत्ता रूपी व्यवहारसत्ता 
में पटकना चाहते हैं। इसका औचित्य तो उनका अभिनिवेश ही सिद्ध कर 
-सकता है। 
वात्तिकः-भाष्य पर रहस्यविवरण नाम की टीका प्रथम ही 

मुद्रित की गयी थी । ज्ञान प्रकरण का वातिक भी सानुवाद उस समय 
'छपाया था । किन्तु अनुवाद काये अधूरा होने से उस समय संपूर्ण वातिक 
छपाया नहीं जा सका । यद्यपि उक्तानुक्तदुरक्ता्थंचिन्ता जहां हो उसी को 
वातिक कहते हैं। भाष्य में दुरुक्तार्थ संभावना नहीं होती। तथापि 
भगवत्सुरेश्वरकृत तेत्तिरियादिभाष्यवातिक में भी यह समान ही है। 
अतः दुरुकार्थ का मतलब दुरक्तार्थत्वेन प्रतीयमानार्थं कर लेना चाहिये। 
वैसे अर्थ की चिन्ता यहां पर भी की गयी है । जेसे--“फलवदफलवतो: 
सानिध्येऽफलं तदङ्गं स्यात्‌’ इत्यादि स्थानों में है। वात्तिकत्व का निर्वाह 
करना लक्ष्य नहीं है। लक्ष्य तो मन्त्रभाष्यार्थं का स्पष्टावबोधन ही है 
-तथा जो अन्यथा-अन्यथा व्याख्या कर लोगों को भ्रम में डाळ गये उनका 
निरास कर परमार्थ अर्थं को व्यवस्थापित करना है। 

` आधुनिक विद्वानों का कहना है कि व्याख्या ऐसी होनी चाहिये कि 
वह वत्तंमान संदभंके साथ जुड़ी होनी चाहिये। अन्यथा ग्रन्थ तथा 
व्याख्या दोनों ही एक इतिहास मात्र होकर रह जायेंगे । हम उनकी उक्त 
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बात से सवथा सहमत हैं । किन्तु आधुनिकता के नाम पर ईशावास्यं का 
अर्थ ईश्वरात्मक जनताजनादंन से जगत्‌ शासनीय है, राजपरिवार- 
शासनीय नहीं इत्यादि अर्थ करेंगे तो हम उससे सहमत नहीं हो सकते ।' 
यहां अर्थपरिवतंन करने की आवश्यकता नहीं है । कारण जिस परिस्थिति 
में उपनिषद का प्रादुर्भाव हुआ वह अनादि अनन्त है । वर्तमान संदभ में 
भी वही परिस्थिति और वही जिज्ञासा समान रूप से स्थित है । कयाः 
आज सुख सामग्रियों से मनुष्य संतुष्ट हो गया है? संसार सुखमय वन 
चुका हैं? जीवन सुख स्थिर हो गया है? यदि नहीं तो हजार वषे पूर्व 
भी इसी स्थिति में उपनिषदों का उपयोग हुआ और आज भी और 
भविष्य में भी इसी उपयोग में विनियुक्त होगी । भौतिक स्वरूप में भले 
परिवतंन आ गया, किन्तु आन्तरिक स्थिति वही है जो लाख वर्ष पूर्व 
थी । यदि यह वाह्यार्थ वर्णनात्मक होता, किसी युद्ध का वर्णन होता तोः 
तीर चलाना केसे चाहिये इस बात का निरूपण आज अनुपयोगी होता । 
आग्नेयास्त्र का अर्थ अणुवम करना पड़ता । लक्ष्मी की उपासना का अर्थ 
कल-कारखाना लगाना करते। समुद्रमन्थन का अर्थ समुद्र में गोता 
लगाकर सामुद्रिक संपदा प्राप्त करना करते या समुद्र में खुदायी कर तेल 
पेट्रोल निकालना करते । उपनिषदों में आत्मज्ञान का निरूपण है। _ 
बरह्मात्मेकत्वसाक्षात्कार से अनादिकालप्रवृत्त दुःखपरम्पराकी आत्यन्तिक 
निवृत्ति का वर्णन है। उसमें अर्थ बदलने की जरूरत नहीं है। अतएव 
वेदों का अनियत वस्त्वनुसारी अर्थ नहीं है। अनादि अनन्त तत्व का ही 
निरूपण है। मानवता के चरम लक्ष्यका प्रतिपादन है। अतएव यह 
“पुरापि नव एव' पुराकालीन होने पर आज भी नया एवं हमेशा नित्य- 
नुतन ही है। चरम लक्ष्य के बोतने के बाद यह पुराना पड़ सकता है | 
किन्तु चरम लक्ष्य प्राप्त होने पर फिर पुराना नया प्रश्‍न ही नहीं रह 
जाता | शांकरभाष्य में उसी परमार्थतत्व को उपनिषद्वेद्य एवं उपनिषद्‌- 
लक्ष्य बताया। उसी का स्फुट वर्णन वार्त्तिक में है। आशा है जिज्ञासु- 
जनों को इससे विशिष्ट लाभ अवश्य होगा। 


घ 


> 


उ 
काण्वसंहितान्तगंता 
इशावास्योपनिषतू ` 


सानुवादवात्तिकसहित-सानुवादशांकरभाष्योपेता 


झांच्ळरभ्नाण्ञ्यस्य्‌ 


व ईशावास्यमित्यादयो मन्त्राः कमेस्वविनियुक्ताः, तेषाम- 
पस्यात्मनो याथात्म्यप्रकाशकत्वात्‌ । 

'ईशावास्य॑” इत्यादि अठारह मन्त्र कामें विनियुक्त नहीं हे, कारण 
वे उस आत्माके यथार्थ स्वरूपके प्रकाशक हैं जो ( आत्मा ) किसी कर्मका 


शेष अर्थात्‌ अङ्ग नहीं है । 


जयमङ्गाचायकृतं भाष्यवा तिंकस्‌ 
सबंवेदान्तसिद्धान्तसंचारि परमं सहः।॥ 
आनन्देकरसं वन्दे श्रीक्ष्णाह्ृयमव्ययम्‌ ॥१॥ . 
समस्तवेदान्तसिद्धान्तोंका परमतात्पयंविषय . अव्यय आनन्दैकरस 
श्रीकृष्ण नामक परम ज्योतिकी हम वन्दना करते हैं॥१॥ 
संस्मरन्‌ भगवत्पादपादपङ्केरहक्रियम्‌ । 
ईयावास्येऽमलां वृत्ति विधास्ये तत्पदानुगाम्‌ ॥२॥ 

ˆ भगवत्पाद आद्यशंकराचायंचरणकमकश्चीका स्मरण करता हुआ मैं 
ईशावास्योपनिषतुकी भगवत्पादमाष्यानुगामिनी निर्मल वृत्तिकी रचना 
करूंगा ॥२॥ 

ईश्ञावास्यादयो. मन्त्रा विनियुक्ता न कसंसु । 


शुतिलिङ्गादयो नेव दुइयन्ते विनियोजकाः ॥३॥। 


र ईशावास्योपनिषद्‌ अधी 

पाका कर्ममें विनियोग नहीं । अर्थात्‌ जसे क्मकाण्डीय 

कां दी जाती हैं वैसे ईशावास्यादि मन्त्रोंको 

बोलकर कोई आहुति आदि नहीं दी जाती 1 कारण, श्रुति, लिङ्ग, वाक्य 

प्रकरण, स्थान तथा समाख्यार्पी जिन छः विनियोजकके 

हूपमें मीमांसकॉने माना है उनमेसे कोई भी प्रमाण यहाँ पर नहीं है 
( स्पष्टीकरण आगे होगा ) ॥२॥ 


वर्णयन्त्यात्मयाथात्म्यमेते$नन्तदामप्रदम्‌ । 
ब्याख्पेयत्व ततस्तेषां मुमुक्ष्न्‌ प्रति युज्यते ।४॥ 
देनेवाले आत्म- 
ये (ईशावास्यादि ) मन्त्र अनन्त अविनाशी शान्तिको देनेव 
याथात्म्य ( आत्माके वास्तविक स्वरूप ) का वर्णन करते हैं। अतएव 
(अनन्त शान्तिद होने ही से ) मुके प्रति इन मन्योंकी व्याख्येयता 
युक्त है ॥४॥ १-1) ; 
संसारतापसंतप्ता विधृताशेषकल्मषाः । 
सुमुक्षवो विरक्ता हि दाममिच्छन्ति शाइवतम्‌ ॥५॥ 
मुमुक्षुमोके लिए व्याख्येय इसलिए हैं कि संसारतापसंतप्त, कल्मषरहित, 
विरक्त मुमुक्षु शान्ति चाहते हैं ॥५॥ 
तद्ययेहेत्यनित्यत्व॑  कमंजन्यसुखस्य हि। 
त्युक्तं तेन तद्धेतौ नास्थावन्तो मुमुक्षवः ॥६॥ 
यदि ये मन्त्र कर्मशेष होते तो मुमुक्षुओंके प्रति व्याख्ये नहीं होते । 
कारण “तद्यथेह कमंचितो लोकः क्षीयते एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः 
क्षीयते” इस श्रुतिमें कमंजन्य सुखको अनित्य बताया है। अतएव ऐसे 
अनित्यसुखके कारण कमं तथा कमंशेषमें मुमुक्षु आस्था नहीं रखते ॥६॥ 
ननु व्यास्पेयता युक्ता नियुक्तस्यापि कमंसु । 
व्याख्येयं शतरुद्रीयं तथा पुंसुक्तमेव च ॥७॥ 
जुहोति ` शतरुद्रीयमित्येवं विनियोजितम्‌ । 
क्मण्येतत्त थाप्यात्मज्ञानं च जनयत्यदः ॥८॥ 
अनेन ज्ञानमाप्नोति संसाराणंवतारणम्‌ । 
इत्याह शरर्ट्रोयं केवल्योपनिषन्मनुः ॥९॥ 


"अन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्याँ सहिता ३ 
: एतानि नामधेयानि हामृतस्येति चाब्रवीत्‌ । - 
- याज्ञवल्क्यवचः स्पष्टं जाबालोपेनिषत्स्यितम्‌ ॥१०॥ 
सर्वोपनिषदां सारो रुद्राष्याय: समर्थित: | 
स्द्रोपनिषदं मुक्त्वा गतिरन्या न विद्यते॥११॥ 
इति ज्ञेवेपि सख्रस्थोपनिषत्त्वमुदी रितम्‌ । 
एवं पौरुषसुक्तानां भन्त्राणामपि च स्थिति: ॥१२॥ 


ए्वपक्ष-ईशावास्य मन्त्रोंका कमंमें अविनियोग सिद्ध करनेकी आवः 

श्यकता क्या ? क्योंकि कर्ममें विनियुक्त शतरुद्रिय ( ख्धपन्चमाध्याय ) तथा 
पुरुषसूक्तादि व्याख्येय देखनेमें आते हैं ॥८॥ “शतरुद्रियं जुहोति” इत्यादि 
वचनोसे रुद्रमन्त्रोंका कमंमें विनियोग सिद्ध "होता है। कमंविनियुक्त होने 
पर भी उससे ज्ञान भी होता है ॥९॥ केवल्योपनिषद्में “अनेन ज्ञानमा- 
प्नोति” इत्यादि बताया. है ॥१०॥ जाबालोपनिषदुमे भी “ये अमृतके बोधक 
नाम हँ” ऐसा कंहा गया है। शिवपुराणमें “सद्राध्याय 
है, ख््ोपनिषद्के विना अन्य गति नहीं है” ऐसा बताया है और यही स्थिति 
पुरुषसुक्तके मन्त्रोकी भी है ॥११-१२॥ क्ट 

अत्रोच्यत इसे कमंविनियुक्ता मता यदि । 

तदा तु कमंससवाय्यथंस्मारकतामियुः ॥१३॥ 

न करमसमवेतायंस्मारण॑ संभवेद्यदि । 

जपमात्रार्थता सिद्धचेत्कर्मशेषत्वहेतुतः ॥१४॥ 

अतो ह्यग्न्यथंता प्रोक्ता रुव्रशब्दस्य कमिभिः | 

खो यदरिनरित्येवं थुतिरप्याह तत्परम्‌ ॥१५॥ 


समाधान-यदि ईशावास्यादि मन्त्र कमंमें विनियुक्त होते तो कमं- 
समवेत ( कर्मान्तगंत ) अर्थका ही स्मरण कराते ॥१३॥ और यदि कर्म 
समवेत किसी भी अर्थका स्मरण करना सम्भव न हो तो कमंशेष होने ही 
के नाते केवल जपाथं होते ॥१४॥ यही कारण है कि रुदराध्यायमें भी रुद्र 
शब्दका अर्थ कर्मकाण्डी लोग अग्नि ही करते हैं, न कि ब्रह्म, श्रुतिने भी 
“दरो वा एष यदग्निः” इस प्रकार अग्निपरक ही बताया ॥१५॥ 


नन्वेवं शतस्द्रीयमन्त्रा आत्माथंबोधका: | ; 
. इत्येबा शाखसिद्धान्तस्थितिः खलु कथं भवेत्‌ ॥१६॥ 


) 


| 


ूर्वपक्ष-यदि कर्मेविनियुक्त मन्त्र कर्मसमवेत अर्थे स्मारक ही हो 
तो शतसद्वियमन्त्रोका आत्मप्रतिपादनमें ही तात्प है यह शाश्रसिद्धान्त 
कैसे संगत होगा ? ॥१६॥ 
बत्राहुरात्सयाथात्म्यसन्यार्थासंभवित्वतः |] 
बोध्यते प्रथम कर्माविनियुक्तेवंचःदाते: ॥१७॥ 
, सिद्धे सत्यात्मयायात्म्ये प्राबल्याच्छतरद्रियम्‌ । 
स्पादेवताधिकरणन्यायादात्माथतत्परस्‌ ॥१८॥ 
समाधान--कर्ममें अविनियुक्त मन्त्रोंका कर्मसे सम्बन्धित कोई भी 
अर्थे सम्भव न होनेसे आत्मयाथात्म्य अर्थ ही अगत्या मानना होगा ॥१७॥ 
इस प्रकार आत्मयाथात्म्य प्रथम सिद्ध हो जाने पर | 
हातरद्रिय मन्त्रोंका भी आत्मामें तात्य निश्चित होगा ॥१८॥ 
नन्वहेतात्मतात्पर्यनिणयोीं लिङ्गषद्कतः । 
तच्चेत्स्याच्छतरुद्रीये कि स्यात्कर्मनियोगतः ॥१०।॥ 
'पूर॑पक्ष-अद्वेतात्मतात्यय तो षड्लिद्धसे निर्णीत होता है। वह 
षड्लिङ्ग यदि रद्वाध्यायमें है तो कमंविनियोगसे क्या मतलब ? ॥१९॥ 
क सेवं कर्मणि ` तात्पये श्त्या समवधारिते । 
25> प्रत्यक्षेण विचद्धत्वात्‌ षड्छिङ्गं न प्रवतंते ॥२०॥ 
' _उत्तर-भुतिसे जब यह निर्णय हुआ कि शतरुद्रेयका कर्मारथतातर्य 
है तब प्रत्यक्ष वरद होनेसे, षड्किङ्गकी प्रवृत्ति ही नहीं होगी। अर्थात्‌ 


आत्माकी अनेकता एबं कतुत्वभोवतुत्वादि प्रत्यक्षसिद्ध है, अद्वेतात्माके ` 


प्रतिपादनमें उक्त प्रत्यक्षसे विरोध होगा ॥२०॥ 
` आदित्यो यप इत्यादिः प्रस्पक्षेण विरोधतः। . 
_ . ` स्वार्थात्मच्याव्यते .यदत्तद्वदत्रापि . संभवेत्‌ ॥२१॥ | . 
जैसे यूप ( यज्ञ स्तम्भ ) आदित्य है यह वाक्य प्रत्यक्ष विरुद्ध. होनेसे 
अपने यथाशरुतार्थसे प्रच्यावित किया जाता है ॥२१॥ : 
ईशावास्यादिघु पुनः कर्माऽतास्प्यनिश्चयात्‌ । ` 
प्रतपक्षमवधुयैव षड्छिङ्गं संप्रवतंते॥२२॥ 
ईशावास्यादि मन्त्रोंकी स्थिति अन्यथा है। उनका कमंमें तात्पयं न 
नसे प्रत्यक्षको वाधकर वहाँ षडरिङ्गकी प्रवृत्ति हो जाती है ॥२२॥ 


हा वि लि 


मन्त्र: ]: शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता षः 


अन्यथा मल्त्रवेयध्यंमनर्थंकरमापतेत्‌ । 
तन्न युञ्येताष्ययनविधिसिद्धार्थंवरवतः ॥२३॥ , 
अन्यथा प्रत्यक्ष विरोध होनेसे अद्देततात्पयं भी नहीं और कमंविनियुक् 
न होनेसे कर्मार्थता भी नहीं तो ईशावास्यादि मन्त्रोंका वेयथ्यं ही हो 
जायेगा और ऐसा मानना मह्यान्‌ अनर्थकारी होगा और स्वाध्यायोऽध्येतव्यः 
इस अध्ययनविधिसे सिद्ध सार्थेकताका बाघ भी होगा ॥२३॥ | 
इत्यं प्रबलया शरुत्या प्रत्यक्षे संप्रबाधिते । 
सव्राध्यायेपि न शत्यक्षविरोधो हि प्रवतते ॥२४॥ 
ईशावास्यादि श्रुतियोसे जि प्रत्यक्षसे प्रबल हुँ प्रत्यक्षक -चाधित 
होनेपर रुद्राध्यायमें भी प्रत्युक्षरवरोधकी गूज नहीं हो सकती ॥२४॥ 
आरमानेक्याद्पच्छेदन्यायासिरवकाशया । 
शरुत्या प्रवाधितं रुद्रे समुत्तिष्ठेत्‌. कथं पुनः ॥२३॥ 
अपच्छेदन्यायसे उत्तरभव अथ च. निरवकाश श्रुति प्रत्यक्ष सिद्ध 
आत्मनानात्व कतृंत्वभोक्तृत्वादिका बाघ कर .डाळती है। इस प्रकार 
चाघित-मृत प्रत्यक्षात्मनानात्वादि विरोध करनेके लिए स्ट्राघ्यायमें जाकर 
केसे सिर उठायेगा ॥२५॥ 
नन्वेवं ` शातरद्रीयमनुवादः `. : प्रसज्यते | 
ईशावास्यादिसिद्धार्थप्रतिपादनहेतुतः ' शरद ` 
र्वपक्ष-यदि ईशावास्यादि मन्त्रोसे अद्वेतात्मतत्त्वका प्रतिपादन होनेके 
चाद हो शतरुद्रियसे उक्त तत्वका बोध हो तो शतरुद्रीय अनुवाद हो 
जायेगा ( अनुवादका स्वतः प्रामाण्य नहीं माना जाता.) ॥२६॥ 
मेवं शाब्दार्थबोधो हि शब्दादेव प्रजायते। 
न स्वार्थबोधने ह्यान्यमीक्षते शतरुद्रियम्‌ ॥२७॥ 
परं तु ` क्वचनाध्यक्षविरोधादाबुपस्यिते। 
अन्याथंसंशयहरमीशावास्यादि मन्महे ॥२८॥ 
समाधान--अनुवादकी आपत्ति इसलिये नहीं है क्योंकि शब्द अपना 
अर्थ वतानेमें स्वतन्त्र है । अपना अथं सर्वात्मभाव कहने के लिए शतरुद्रिय 
अन्य किसीकी अपेक्षा नहीं रखता ॥२७॥ हाँ इतनी वात अवश्य है कि 
कहीं-कहीं प्रत्यक्ष विरोध सामने आता है तब शतरुद्रियका शायद कोई . 


६ १ ईशावास्योपनिषद्‌ 1 [ प्रथमो 
अन्य अर्थ तो नहीं है ऐसा संशय होना सम्भव है। उस संशयको केवल 
ईशावास्यादि मन्त्र मिटाते हैं ॥२८॥ 
ईशावास्यादिसन्त्रेषु नेवास्त्यन्याथंसंशयः । 
कर्मस्वविनियुक्तरचात्‌ षड्लिङ्गेनार्थनिर्णयात्‌ ॥२९॥ 
ईशावास्यादिमें अन्यार्थे संशय नहीं होता । कारण, कमंविनियुक्त न 
होनेसे षर्ड्लिङ्गसे तुरत अर्थ निर्णय हो जाता है । 
कथं स्याच्छतरुद्रीयं कमंयुक्‌ ताहि चेच्छुणु । 
एन्द्रचोपतिष्ठते गाहपत्यं यद्वत्तया भवेत्‌ ॥३०॥ 
पूर्व पक्ष:--थदि शतरुद्रियका ब्रह्मामें तात्पर्य है तो कर्ममे विनियोग 
किस प्रकार हो ? शक 
उत्तरः -जैसे इन्द्रार्थक ऐन्द्री ऋचाका गाहपत्योपस्थान श्रुतिबलात्‌ 
होता है वेसे यहाँ भी होगा ॥३०॥ ५ 
न चेन्द्रो गाहुंपत्यार्थः थुतो. लक्षणया भवेत्‌ । 
कर्मकाले भवेत्तददस्यर्थाःत्रापि का क्षतिः ॥३१॥ 
ऐन्द्री ऋचामें लक्षणया इन्द्रपद गाहपत्यार्थक होगा ऐसा कहें | ठीक 
है। कमंकालमें आप मले कर लें | वैसे यहाँ भी कमंकालमें शतरुद्रियका 
अग्नि अर्थ कर लीजिये ॥३१॥ 
तस्मात्कर्मा$नियुक्ताह तिर्णेया&त्मयथात्सता । 
कसंस्वविनियुक्तत्वमतः साग्रहपुच्यते ॥३२॥ 
निष्कर्ष यह निकला कि आत्मयाथात्म्यका निर्णय तो कमंमें अविनियुक्त 
मन्त्रसे ही सम्यक्‌ संपादित हो सकता है। अतएव यहां ईशावास्यादि 
मन्त्रोंका कमंमें अविनियुक्तत्व आग्रहके साथ सिद्ध किया जाता है॥३२॥ 
शाखां छिन्द्यादिबे त्वेति विनियुङ्क्ते यथा भ्रुति:। 
ईशावास्यादिभिः कुर्यात्किमित्यचे न काचन॥३३॥ 
श्रुति, लिंग, वाक्य, प्रकरण, स्थान और समास्या ये विनियोजक छः 
प्रमाण हैं | उनमें श्रुतिका उदाहरणः--'इषे त्वेति शाखां छिनत्ति’ अर्थात्‌: 
इषे त्वा यह मन्त्र बोलकर शाखाको काटे (दशंपुणंमास प्रारंभ होनेके पहले 
दिन गायको दुहकर दूध जमाया जाता है। दुहुनेके लिए बछड़ेको गायसे 
अळग करना आवश्यक है | इसीको वत्सापाकरण कहते हैं । तदर्थ पलाशकी 
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मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गछीयवात्तिकाम्याँ सहिता ७ 


शाखाका उपयोग करना चाहिये । उस पलाशशाखाको काटते समय उक्त 
मन्त्र बोलना चाहिये ऐसा कर्मकाण्डमें कहा गया है । ) इसी प्रकार ईशा- 
वास्यादि मन्त्र बोलकर क्या करना चाहिये? इस बातको बतलानेवाली 
कोई श्रुति नहीं है ॥३३॥ 
यद्‌ बहिर्देवसदनं दामीत्येतच्च रिङ्गतः। 
बहिषो लवनेऽङ्गं स्यात्तदर्थस्य प्रकाशनात्‌ ॥३४॥ ' 
ईशावास्यादयश्चेमे मन्त्राः कर्म न किशन । 
प्रकाशयन्ति किन्त्वात्मयाथात्म्यं तद्विरोधि यत्‌ ॥३५॥ 
लिङ्गप्रमाणका उदाहरण:--“बहिर्देवसदनं दामि” यह मन्त्र लिङ्ग 
प्रमाणसे कुदाछेदनका अंग है । यद्यपि इस मन्त्रको बोलकर कुश काटो ऐसा 
वचन नहीं मिलता | तथापि इस मन्त्रका ही अर्थ सूचित करता है कि इसे 
बोलकर कुश काटना चाहिये । मन्त्रार्थे है-में देवताको बेठनेके लिये 
आसनस्वरूप कुझको काटता हूँ ॥३४॥ इस मन्त्रमें कुशच्छेदन कर्मका 
प्रकाशन हुआ है। वैसे ईशावास्यादि मन्तरोंमें किसी भी कर्मका प्रकाशन 
नहीं है । बल्कि कर्मविरोधी आत्मया थात्म्यका प्रकाशन है ॥३५॥ 
न वा कमंप्रकरणं कर्मकाण्डसमापनात्‌। ` 
समभिव्याहृतिइूरात्‌ प्रमाणं वाक्य्रसंज्ञितम्‌ ॥३६॥ 
कमंकाण्ड समाप्त हो चुका है अतः कमंका प्रकरण न होनेसे प्रकरण- 
प्रमाण भी नहीं है। और वाक्यप्रमाण तो दूरनिरस्त है। साथ-साथमें ,पढ़े 
हो तब वाक्यप्रमाण होता है ॥३६॥ 
समाख्या यौगिकः शब्द; कमंशेषस्वबोधकः । 
वैदिकी लौकिको वापि संज्ञा साप्यत्र नास्ति हि ॥२७॥ 
विशारयेदविद्यां या गमयेद्‌ ब्रह्म शाश्वतम्‌ । 
कर्मावस.दयेच्चापि सेवोपनिषदुच्यते ॥३८॥ 
यौगिकदान्द जो योगसे कमंवोधन करावे उसीको समाख्या प्रमाण 
कहते हैं । जेसे 'होतूचमसः' यह संज्ञा 'होता'का चमसभक्षण सिद्ध करती 
है। संज्ञा क्वचित्‌ वेदिक और क्वचित्‌ लौकिक होती है ॥३७॥ ईशावास्यादि 
मन्त्रोंकी संज्ञा है “उपनिषत्‌'। इस संज्ञासे योगार्थेको लेकर कोई कमं प्रतीत 
नहीं होता । इसका यौगिक अर्थ यही है कि जो आत्माके समीपमें (उप) 
पहुँचे उसकी अविद्याको नष्ट करती है-(विशरण) ब्रह्मो प्राप्त कराती है- 


८ ईशावास्योपनिषद्‌ [ प्रथमो ` 


याथाम्यं चात्मनः घुद्धत्वाञ्पापविद्धत्वैकत्व नित्यत्वाशरीरत्व- 
स्ंगतत्वादि वद्दयमाणम्‌ । 1 
तच्च कर्मणा विरुद्धथेतेति युक्त एवेषां कमंस्वविनियोगः | 
आत्माका पारमाथिक रूप-शुद्धत्व, अपापविद्धत्व (पाप-असंस्पशित्व) 
एकत्व, नित्यत्व, अशरीत्व, सवंगत्व आदि है जिनका वर्णन आगे होगा। 
और वह कमंके लिये प्रतिकूल हैं । 
अतः इन भन्त्रोंकी कर्मोमें अविनियुक्तता सर्वथा युक्तियुक्त है । 


(गति) कर्मको क्षीण करती है--( अवसादन ) षद विशरणगत्यवसादनेषु 
ऐसा घातुपाठ है ॥३८॥ न 
नन्वात्मा कमंघटक: प्रकाइयोष्त्रेति लिङ्क : ' 
मक्षेषकमंशेषत्वं मन्त्राणार्मिति चेन्न तत्‌ ॥३९॥ 


पुवंपक्ष:--आत्माके विना जडशरीरादिसे कोई भी कर्म संभंव नहीं 
है। अतः. सर्वकमंघटक आत्माके प्रकाशक होनेसे ईशावास्यादि मन्त्र 
स्वंकमंशेष क्यों न माना जाए ? ॥३९॥ 


शुद्धस्वापापविद्धत्वाकायत्वा्ठयतादिकम्‌ । 
वक्षयमाणात्मयाथात्स्यं . विरुद्ध कमेभियतः ॥४०॥ 
शुद्धस्यापापविद्धस्य कृत्यदृष्डाद्यमावतः। 
कथं कतृत्वमोकतुत्वे शक्यसंभावने खलु ॥४१॥ 
आत्मनोऽस्याशरीरस्य इिजधर्माद्यभावतः। 
कथं. कमंण्पधिकृतिरेषा दिगितरत्र च ॥४२॥ 


समाधान:--केवल आत्मा ही यहां प्रतिपाद्य नहीं किन्तु आत्मयाथात्म्य 
प्रतिपाद्य है । शुद्धत्व, पुष्पपापरहितत्व, एकत्व, अद्वितीयत्वादि आत्माका 
वास्तविक स्वरूप है। और वह कर्मके अनुकूल नहीं बल्कि प्रतिकूल है 
॥४०॥ कृति एवं पुण्यपापके अध्यासके विना कर्ता भोक्ता नहीं बन सकता, 
तब शुद्ध अपापविद्ध आत्मामें इनकी संभावना भी कैसे को जा सकती है 
॥४१॥ अशरीर हो तो कमं हेतु द्विजत्वादि धर्म कैसे हो ? ॥४२॥ 


ननु शुद्धाऽपरिज्ञाने विशिष्टं बुध्यतां कथम्‌ । 
विशिष्ठज्ञानहेतुत्वाच्छुद्धमाबोष्यतामिह ॥४३॥ 


मन्त्रः ] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता थ्‌ 
पर्वंपक्षः-विशिष्टज्ञानके प्रति शुद्धज्ञान कारण होता है। जेसे 'दण्डी 
पुरुषः' इस दण्डविशिष्टपुरुषज्ञानके प्रति प्रथम दण्ड एवं पुरुष इन दोनोंका 
ज्ञान चाहिये । इसी प्रकार कतृत्व भौक्ृत्वद्विजत्वादिवशिष्टोऽहं इस ज्ञानके 
प्रति भी प्रथम अविशिष्ट कतुंत्वादि एवं अहंका ज्ञान होना चाहिये । फलतः 
विशिष्टज्ञानके प्रति कारणीभूत शुद्धका ज्ञान उपनिषदोंमें कराया जा रहा 
है ऐसा माना जा सकता है। तव कमंके साथ विरोध कैसे ? ॥४३॥ 
सेवं विशेषणज्ञाने विशिष्टज्ञानकारणम्‌ । 
न तु शुद्धपरिज्ञानमिति न्यायविदां मतम्‌ ॥४४॥ 
समाधान।-विसिष्टज्ञानके प्रति विशेषणज्ञान कारण है यही न्याय- 
वेत्ता मानते हैं, न कि शुद्धज्ञान | 'दण्डी पुरुषः यहाँ पुरुषः इतना अंश भी 
पुरुषत्वविशिष्ट है अतः पुरुषत्वज्ञान कारण माना गया है। पुरुषज्ञान तो 
किसीके भी मतमें कारण नहीं है ॥४४॥ 
ननु संसगंसाक्षात्वं विरिष्टाध्यक्षमध्यगम्‌ । 
तत्र हेतुश्व॒ संसरगिद्दयसाक्षात्कृतिर्मता ॥४५॥ 
पूर्वपक्ष:--विदिष्टप्रत्यक्षमें संसगंप्रत्यक्ष अन्तगंत है । उनके प्रति दोनों 
संसर्गी-विशेषण और विशेष्यका प्रत्यक्ष कारण है । “संसर्यंसाक्षात्कार॑ प्रति 
संतगिसाक्षाकारस्य कारणत्वात्‌” ऐसे गदाधर भट्टाचार्यादि नेयायिकोंने 
लिखा है। अतः विशेष्य आत्माके ज्ञानार्थं उपनिषद हो सकती है ॥४५॥ 
सेवमेतन्मते इब्दात्परोक्षज्ञानमिष्यते । 
अहुमो नित्य ३ाक्षात्ताद्‌ व्यर्थः शब्दः प्रसज्यते ।४६॥ 
समाधानः--उक्त मतमें शब्दे परोक्ष ज्ञान ही होता है । संसगंसाक्षा- 
त्कारके लिए तो संसर्गीका साक्षात्कार चाहिये, शब्दजनितपरोक्षज्ञात 
नहीं । दूसरी बात-आत्मा नित्य अपरोक्ष है, अत एव उतने ही से विशिष्ट 
ज्ञान हो जाएगा ! शब्दसे बोध करानेकी क्या आवश्यकता ? ॥४६॥ 
[के च दण्डी पुमानत्र पुंज्ञानं हेतुरिष्यातान । 
निदंण्डपुरुषज्ञानं न हेतुः कस्यचिन्मते ॥४७॥ 
अकर्त्रत्मपरिज्ञानं तथा कर्नात्मबोधकम_ | 
न दाक्यमुररीकतुं किन्तु तद्बोषबाधकम, ॥४८॥ 
दूसरी वातः--'दण्डी पुमाद्‌' यहाँ युद्ध पुरुषका ज्ञान कारण मान 
भी लीजिये फिर भी 'निदंण्डी पुरुष' ऐसा ज्ञान किसीके भी मतमें कारण 


१० ईशावास्योपनिषद्‌ [प्रथमो 
न ह्वेव॑लक्षणमात्मनो याथात्स्यमरुत्पाचं विकार्यमाप्यं संस्कायं 
कतेभोक्तरूपं बा येन कर्मपता स्यात्‌। 


आत्माका ऐसा परमार्थरूप कमंसम्बन्धी इसलिये नहीं होता कि वह 
उत्पादनयोग्य, प्राप्तियोग्य या संस्कारयोग्य नहीं, तथा कर्तुरूप या 
भोक्तरूप भी नहीं है जिससे कि वह कमंशेष हो । 


नहीं है। उसी प्रकार 'अकर्ता आत्मा' ऐसा ज्ञान'आत्मा कर्ता' इस ज्ञानका 


साधक नहीं, स्पष्ट वाधक है। और यहाँ उपनिषद्में अकर्ता अभोक्ता 
आदि रूपसे ही आत्माका बोधन किया है। अतः वह विशिष्ट ज्ञानका 
विरोधी होकर कर्मका भी विरोधी ही है ॥ ४७-५९ ॥ 


नन्वेषां मा भवेत्‌ साक्षान्मन्त्राणां कर्सशेषता । 

स्यात्कर्मससवेताथस्मारकत्ववश्ञात सा ॥५०॥ 

न चात्मा कर्मसम्बद्धो न शुद्ध इति सांप्रतम्‌ । 

यतः कथं न चेदात्मा कर्म संपत्तुमहंति ॥५१॥ 

को ह्येवान्याच्च कः प्राण्याद्मद्याकाशो न चेदयम्‌ । 

इत्येवं थतिरप्याह सर्वकर्सनिदानताम्‌ ॥५२॥ 

पुवंपक्षः--इन मन्त्रोंकी कमंशेषता साक्षात्‌ भळे न हो अर्थात्‌ यह 

मन्त्र बोलकर अमुक कमं करो ऐसी कमंशेषता न हो तो भी परम्परया 
कर्मशेषता संभव है । कमंसमवेत अथाँको बतलानेपर भी कमंशेषता आ 
जाती है॥ ५०॥ यह शंका करें कि ईशावास्यादि मन्त्रोंका प्रतिपाद्य 
शुद्ध आत्मा है और वह कमंघटक नहीं है। अतएव कमंसमवेतार्थस्मारकत्वे- 
नापि कमंशेषता संभव नहीं है तो उसका उत्तर यह है कि शुद्ध आत्मा न 
हो तो कमं होगा ही केसे “को ह्येवान्यात्‌ कः प्राण्यात्‌” इत्यादि 
श्रुतिमें स्पष्ट बताया है कि उस आत्माके विना कोई भी कर्म नहीं हो 
सकता ॥ ५१-५२ ॥ 


शेवं कारणसामान्ये नेष्यते कर्मशेषता | 
न व्योमकालकृत्यादि! कर्मशेषो निगद्यते ॥५३॥ 


यद्धि क्रत्वर्थविषया शास्त्रेषु विनिरूपितम्‌। 
तस्येव कर्मशेषत्वं पयोदच्यादि तादृशम ॥५४। 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता ११ 
` 'उत्पाद्यं वा विकाये वा संस्कःयं वाप्यमेव वा। 
तत्स्यात्तदुबोधकं शास्त्रमव्याख्येयं मुमुक्षवे ॥५५॥ 
समधान:--यागकारणसामान्यको कमंशेष नहीं कहते । आकश, 
काल, ईव्वरेच्छा, कृति इत्यादि. यागकारण होनेपर भी कमंशेष नहीं 
माने जाते। “अथातः शेषलक्षणं” इत्यादि शास्त्रद्वारा क्रत्वर्थके रूपमें 
निरूपित ब्रीहि दधि आदि ही कमंशेष होते हैं। वे उत्पाद्य, विकास, 
संस्कायं और आप्य इनमेंसे कोई न कोई अवश्य होंगे । उन कमंदोष 
अर्थोका बोधन करानेवाला शास्त्र ही मुमुक्षुओंके प्रति अव्याख्येय है। कारण 
उस साधनसे उत्पादित यागसे जन्य स्वर्गादि मुमुक्षुओंके लिये अभीप्सित 
नहीं है ॥५३-५५॥ 
नात्मोत्पाद्ः पुरोडाशयागस्वर्गा दिवन्नुभिः । 
न वा विकार्यो भवति सोमयपामिषादिवत्‌ ॥५६॥ 
न संस्कायं: स्वयं शुद्धो व्रीहिपात्रकुशादिवत्‌ । 
नाप्यो मन्त्रादिवच्चेव स्वात्मत्वादेव सवंदा ॥५७॥ 


आत्मा पुरोडाश, याग और स्वर्गादिके समान उत्पाद्य नहीं है (याग 
और स्वगंको भी शेष माना है) और सोमरस यूप खंभा आदिके समान 
विकाये भी नहीं है (क्योंकि उत्पत्तिवाला ओर विकारवाला नाशवान होता 
है आत्मा नाशवान नहीं है) आत्मा स्वयं शुद्ध होनेसे ब्रीहिपात्रादिके समान 
संस्कायं नहीं है और आत्मा होने हो से सबंदा स्वयंप्राप्त प्राप्य भी नहीं 
हो सकता ॥५७॥। 
ननु संस्कायं आत्मा स्यान्मन्त्रेस्तत्त्मरणादिति | 
समृत्वा मन्त्रेयंथा यागे संस्कायंन्ते हि देवताः ।(५८॥ 
पुर्वेपक्ष- आत्मा संस्कार्यं हो सकता-है । ईशावास्यादि मन्त्र बोलकर 
आत्माका स्मरण करनेसे आत्माका संस्कार सम्पन्न हो सकता है। जैसे 
मन्त्रोसे देवताका स्मरण करनेसे देवताओंका संस्कार मीमांसकसम्मत 
है ॥५८॥ 
सेवं द्रव्य देवतेति यागरूपं द्वयं मतम्‌। 
यागान्तर्भादिनी द्रव्यत्यागोद्देशया हि देवता ॥५९॥ 
यागप्रवेशिनोऽ्यस्य संस्कार्यस्यास्तु शेषता। 
न चौपनिषदस्यास्ति पुंसो यागप्रवेशिता ॥६०॥ 
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समाधान--दरव्य और देवता ये यागके दो रूप हैं। अतः देवता 
यागान्तगंत जो संस्कार्य है उसे शेष माना जा सकता है। किन्तु औप- 
निषद्‌ आत्मा यागमें प्रविष्ट भी तो नहीं है ॥१९-६०॥ 
ननु यागाऽप्रविष्टा्थः घस्त्राद्येः स्मयंते ववचित्‌ । 
स्मर्यतां तावता तस्य शेषत्व॑ नेव सिद्धयति ॥६१॥ 
कि च तत्र प्रकरणाच्छेषर३मनुमन्यताम्‌ । 
नात्र प्रकरणं किचितक्र्मेकाण्डसमापनात्‌ ॥६२॥ 


स्तुति आदिमें यद्यपि क्वचित्‌ यागाऽप्रविष्ट अर्थका भी स्मरण होता है 
नथापि उसमें शेषता सिद्ध नहीं होतो और प्रकरणवशातु शेषत्व मान भी 
(छिया जाये फिर भी औपनिषद पुरुषमें प्रकरण भी नहीं है ॥६१-६२॥ 
अपि च स्मृतिसंस्कायं नात्मानं मन्महे वयम्‌ । 
यतो वाचो निवतन्ते ह्याग्राप्य मनसेत्यतः ॥६२॥ 
अखण्डाकारवृत्तिश्च नात्मानं स्प्रष्दुमहंति । 
अज्ञानध्वान्तविष्वंसमात्रेकफलवत्त्वतः ॥६४॥ 
अन्य भी कारण है। वह यह कि आत्माको सिद्धान्तमें स्मृतिसंस्कायं 
माना ही नहीं गया है। “यतो वाचो निवतंन्ते अप्राप्य मनसा सह” इस 
्ुतिमें आत्माको मनका अविषय बताया है ॥६३॥ तत्वमस्यादिवाक्यजन्य, 
अखण्डाकार वृत्ति भो आत्माका स्पर्श नहीं कर सकती है | उसका फल 


केवल इतना ही है--वह अज्ञानान्कार नष्ट कर देती है | (जो स्पशं नहीं 


कर सकती उससे संस्कार किस प्रकार हो ? ) ॥६४॥ 
कर्मायंत्वाच्च पुरुषः शेष इत्याह जेमिनिः। 
कर्मार्थत्वं च कतृंत्वाद विशिष्टस्येव संमतम्‌ ॥६५॥ 
कतुंत्वादिविशिष्श्च शुद्धादःत्मातिरिच्यते। 
त चात्र प्रतिपाद्योऽसो तत्तात्पर्यानचेक्षणात्‌ ॥६६॥ 


महर्षि जेमिनिने भी शुद्ध आत्माको कमंशेष नहीं माना है। “पुरुषश्च 
कर्मॉर्थत्वात्‌'' इस सूत्रमें कमंकर्ता होनेसे पुरुषको शेष बताया है। वह तो 
कतृत्वविशिष्ट ही हुआ । विशिष्ट शुद्धसे अतिरिक्त वेदान्तमें माना गया 
है। अतः शुद्धकी कर्मशेषता जेमिनिको भी संमत नहीं है और विशिष्ट 
आत्मा तो उपनिषदोंका प्रतिपाद्य नहीं है। कारण विशिष्टमें तात्पयं देखनेमें 
नहीं आता ॥६५-६६॥ 
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सर्वासाशुपनिषदामात्मयाथारम्यनिरुपणेनेबोपक्चयात्‌। - 
सभी उपनिषदे आत्माके परमार्थनिरूपणमें ही परिसमाप्त होती हैं। 
उपक्रमोपसंहारावम्यासोऽपूवंता फलम्‌ । 
अर्थवादोपपत्ती च लिङ्ग तात्पर्यनिणये ॥६७॥ 
उपक्रम तथा उपसंहारकी एकरूपता, अभ्यास ( वार-बार कथन ), 
अपूवंता, फल, अर्थवाद और उपपत्ति ये छः तात्पय॑निर्णायक लिङ्ग हैं ॥६७॥ 
ईशावास्यमुपक्रस्पोपसंजहे स  पयंगात्‌ | 
अनेजदेकमस्पासो नेनद्देवा अपुर्बता ॥६८॥ 
ईशावास्य यह सर्वान्तर्यामी व्यापक आत्माका उपक्रम और स पयंगा- 
च्छुक्कं यह उसीका उपसंहार है। अनेजदेकं तन्नैजति इत्यादि निष्किय 
आत्माका अभ्यास है । नैनद्देवा आप्नुवन्‌- इन्द्रियाँ आत्माको प्राप्त नहीँ 
कर सकी, यह अपूवंता है ॥६८। | 
फलमत्र च कः झोक एकत्वमनुपव्यत: | 
कुर्वन्नेव. स्तुतिनिन्दाःसुर्या. नामाथंवादवाक्‌ ॥६९॥ 
एकात्मदर्शीकी शोकनिवृत्ति होती है । यह फल है । अर्थवाद स्तुति 


_निन्दात्मक दोनों यहाँ हैं। कुवन्नेव यह स्तुति है और असुर्येलोकगमत्तोक्तिः 


निन्दा है ॥६९॥ 
तस्मिन्नपो मातरिश्वा दघातीत्युपपत्तिगीः। | 
एवं लिद्कानि बोडव्यान्यत्यासुपनिषत्स्वपि ॥७०॥ 
हिरण्यगर्भ उस परमात्माकी सत्तासे ही कर्मफलका विभाजन कर सकते 
हैं यह उपपत्तिकथन है। इसी प्रकार अन्य उपनिषदोमें भी षड्लिङ्ग 
समझना चाहिये ॥७०। 
लिङ्ग: षड्भियंथाप्रक्तेः शुद्धे तात्पर्यमीक्पते । 
` न होकत्व॑ विशिष्टस्य नाकायत्वादिकं तया ॥७१॥ 
. इन छः लिज़ोंसे ईशावास्यका तात्प शुद्धमें ही सिद्ध होता है, न कि 
कतुंत्वादि-विशिष्टमें | विशिष्ट तो दो के मिलनेसे होता है। वह एक नहीं: 
होता और शरीरादिशून्य कतृंत्वादिविशिष्ट नहीं हो सकता ॥७१॥ 


बिशिष्टे नास्ति तात्पयं कर्माङ्कत्वेत संभते। . 
ताप्पयंविषये शुद्ध नेष्यते कर्मशेषता ॥७२॥ 
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गीतानां मोक्षपर्माणां चेवंपरत्वात्‌ । 
गीता एवं मोक्षधमं (महाभारतान्तर्गत) भी पूर्वोक्त आत्मस्वरूपनिरूपण- 
परक हैं । 
ईश्ञावास्यादिमन्त्रेषु तस्मादेतेषु सवंथा। 
न कसंशेषता साक्षात्पारम्पर्येण वा मता ॥७१॥ 
जो कर्माङ्ग कतृंत्वादिविशिष्ट है उसमें मन्त्रोंका तात्पर्यं है वह शुद्ध 
आत्मा कर्माङ्ग नहीं है ॥ ७२॥ फलतः ईशावास्यादिमन्त्रोमें साक्षात्‌ या 
परम्परया किसी भी प्रकार कमंशेषता नहीं यह सिद्ध हुआ ॥७श॥ 
संशयश्च कुतर्केण न कतंव्यो मुमुक्षुभिः। 
गोतानां मोक्षधर्माणामत्र संवादसत्त्वतः॥७४। 
समं सर्वेषु भूतेषु तिष्ठन्तं परमेश्वरम्‌ । 
विनश्यत्स्वविनव्यन्तं यः पश्यति स पश्यति ॥७५॥ 
एक एव हि भूतात्मा सूते भुते व्यवस्थितः | 
एकधा बहुधा चेव दृइयते जलचन्द्रवत्‌ ॥७६॥ 

_ और मुमुक्षुओंको इस विषयमें कुतर्कके द्वारा संशय भी नहीं करना 
'चाहिये। क्योंकि गीतामें तथा मोक्षधममें इसी अर्थका स्पष्टीकरण कर 
तकंको निराधार कर दिया है ॥७४॥ गीतामें कहा है--सवे भूतोमें सम- 
भावसे तथा विनाशियोंमें अविनाशी ख्पसे रहनेवाळे परमेश्वरको जो 
देखता है वही वस्तुतः देखता है ॥७५॥ मोक्षधर्ममें-एक ही सत्यात्मा 
समस्त भूतोंमें स्थित है, वह जलचन्द्रके समान एकधा तथा बहुधा दिखाई 
देता है-एऐसा बताया है ॥७६॥ 

अत्र शुद्धो विशिष्टश्चेत्यासमद्वोतं न भण्यते । 
किन्त्वात्मा शुद्ध एवास्तीत्येतच्छुत्या निरूप्यते ॥७७॥ 
कतुंत्वादिविशिष्ट् विक्रमज्ञानगोचरः। 
निरस्य विञ्ञमं ह्यास्मयाथात्म्यमनुभाष्यते ॥७८॥ 
विशिष्टे नास्ति तात्पय॑ ( शोक ७२ ) इत्यादि जो हमने बताया उसका 
अर्थ ऐसा नहीं समझें कि आत्मा दो हैं, एक विशिष्ट और दूसरा शुद्ध, उनमें 
ईशावास्यादिमन्त्र विशिष्टका प्रतिपादन नहीं करते, किन्तु युद्धका ही करते 
हैं। किन्तु उस छोकका अभिप्राय यही कि श्रुति विशिष्टका अस्तित्व ही 
नहीं मानती । वस्तुतः आत्मा शुद्ध ही है। कतृंत्वादिविशिष्ट आत्माकी 
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रतीति केवल भ्रान्तिमात्र है । श्रुति उस भ्रान्तिका निराकरण करती हुई 
अद्वेत आत्मतत्त्वका निरूपण करती है ।|७७-७८। | ८ 


प्रत्यक्षतः सिद्धमपि नानात्वाशुद्धतादिकम्‌। 
बाघ्यते बलशालिन्या शरुत्या तात्पयंगभंया ॥७९॥ 
निरस्य विश्रमं ( स्होक ७८ ) अर्थात्‌ प्रत्यक्षसे सिद्ध जो आत्माका 
नानात्व अशुद्धत्वादि है उसका बाघ करती है। बाघ इसलिये कर सकती 
है कि प्रत्यक्षकी अपेक्षा श्रुति बलवती है। यदि कहो कि फिर आदित्यो 
यूपः यह श्रुति भी प्त्यक्षको वाधकर खंमेको आदित्य सिद्ध करने लगेगी 
तो उसका उत्तर यही कि वहाँ य्ञस्तम्म पशुवन्धनादिकी प्रशंसा 
करनेमें तात्पर्य है । यूपको आदित्य बतानेका अन्य कोई प्रयोजन नहीं है। 
अतएव वहाँ श्रुति प्रत्यक्षका बाध नहीं करती । यहाँ उससे विलक्षणता है । 


` यहाँ आत्माको अकर्ता अभोक्ता बतानेमें तात्पर्य है । अतएव यही सिद्धान्त 


साना गया है कि तात्पयंयुक्त श्रुति प्रत्यक्षसे प्रबळ हैऔर स्वार्थतात्पर्यरहित 


श्रृति प्रबल नहीं होती वहाँ प्रत्यक्ष प्रवल है ॥७९॥ 


ननु कतृंत्वभोक्तुत्वनानात्वादिप्रबाघने । 
अप्रमाण्यं प्रसज्येत कसंकाण्डस्य सर्वशः ॥८०। 
यजेत स्वगंकामोऽत्र कतृंता भोक्तुतापि च। 
आत्मनः प्रोच्यते भुत्या स्वाथंतारपयंयुक्तया ॥८१॥ 
न च कमणि तात्पयं न कर्तृत्वादिके गिरः। 

इति वाच्यमकतुंत्वे कमं संपद्यतां कथम्‌ ॥८२॥ 
वाक्यभेदप्रसक्ति््य विशिष्टविधिसंधयात्‌ । 
वार्यतां शोयतां वापि विध्यर्थापत्तिरत्र हि ॥८२॥ . 
शुतिह्यविरोधे च विकल्पासंभवस्यले । 
तात्पर्याधिक्यसाघारा  बलाबलविचारणा ॥८४॥ 
तत्र साध्याथंववतृत्वात्कर्मकाण्डे बलाधिकम्‌ | 
सिद्धार्थविदकत्वाच्च ज्ञानकाण्ड न तत्तथा ॥८५॥ 
आम्नायस्य क्रियात्वादनर्थंकमत हिघम्‌ । 
इत्याह जेमिनिरपि . पुवंकाण्डप्रसाणताम्‌ ॥८६॥ 
अर्थवादास्ततः सर्वे वेदान्ता आत्सभाषिणः । 

को वेदामुत्र भवति न ` वेति वचनं यथा ॥८७॥ 
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तस्मादात्मनोऽनेकत्वकत्‌ त्वभोक्तुत्वादि -चाशुद्धलपाप- 
विद्धस्वादि चोपादाय लोकबुद्धिसिद्धं कर्माणि विहितानि । 
(चूकि आत्माका पारमार्थिक रूप ुद्धत्वादि कर्मविरुद्ध है ) अतः 
कर्मोका जो विधान (वेदोंमे) किया गया है वह आ नत) होता 
क॒तृत्वभोक्तत्व एवं अशुद्धत्व पापदूषितत्व _आ र्‌ 
लोचा आ हैं। अर्थात्‌ आध्यासिक है । 
पूर्व पक्ष-वेदान्तवाक्योंसे कतृत्वादि भोक्तृत्वादि प्रत्यक्षका बाघ हो 
सकता है। परन्तु कतुंत्वभोकतत्वादप्रतिपादक श्रुतिका वाध नहीं किया जा 
सकता । यदि वेदान्तवाक्य कतृत्वादिका बाघ करते हैं तो 'यजेत स्वर्गकामः' 
इत्यादि श्रृति अप्रामाणिक हो जायेगी 'यजेत'से कर्तुत्व और 'स्वर्गकामः'से 
भोक्तृत्व प्राप्त होता है। यदि यह कहें कि यहाँ श्रुति केवळ कर्मका विधान 
करती है, कतृत्व भोक्तृत्वका नहीं, अतः अप्रामाणिकताङी आपत्ति केसे ? 
इसका उत्तर यही कि कतृंत्वादिन हो तो कर्म ही केसे होगा ? अतः 
कर्तुत्वादि का भी प्रतिपादन मानना होगा। यद्यपि कर्मका भी विधान 
मानेंगे और कतुंत्वादिका भी तो अनेक विधान होनेसे 'वाक्यमेद' नामका 
मीमांसकस्वीकृत दोष आ सकता है तथापि विशिष्टविधान मानकर उसके 
परिहारका भी मीमांसकोंने रास्ता निकाठा है और विध्यर्थापत्तिसे भी 
कतृंत्वादिकी सिद्धि हो सकती है। इस प्रकार यहाँ. श्रुतिहयका परस्पर 
विरोध उपस्थित हो गया । दो श्रुतियोंका विरोध होता है वहाँ एकको 
अप्रामाणिक और दूसरीको प्रामाणिक माननां सम्भव नहीं है। क्योंकि 
श्रुति सभी प्रामाणिक होती है। ऐसे स्थलोंमें प्रायः विकल्प ही होता है। 
परन्तु विकल्प क्रियास्थल्में ही होता है, वस्तुमे विकल्प नहीं होता। 
वहां फिर बलावल विचारकर एक श्रुतिका यथाश्रुत अर्थम तात्पर्यं और 
दूसरी श्रुतिका लक्षणया अन्यार्थ माना जाता है। तात्पर्यं अधिक जिसमें 
हो वही स्वार्थपरक होगा । यहाँ साध्य अपूव अर्थका प्रतिपादन होनेसे 
कर्मकाण्ड प्रबल पड़ता है। और सिद्वार्थकथन होनेसे ज्ञानकाण्ड ही दुर्वल 
पड़ता है। महर्षि जेमिनिने भी वेदको क्रियार्थंक कहकर ही उसकी प्रामा- 
णिकता बतायी । अतः वेदान्तवाक्य ही लक्षणया अर्थवादपरक होगा। 
अर्थवादवाक्योमें कहीं विपरीतकथन भी होता है। जेसे “को वेदामुत्र' इस 
वाक्यमें कहा कि कौन जाने स्वगं मिलता है या नहीं । इत्यादि । वेसे यहां 
पर भी कर्ता होनेपर भी अकर्ता कह दिया ॥८०-८७॥ 


Is, 0 
द 
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अन्नाभिदध्महे शब्दो विधत्ते यागमत्र तु। ` 
| न. : कनृत्वादिकमपि . वाक्यभेदप्रसङ्गतः ॥ ८८ || 
` ` `न विशिष्टविधिह्यंत्र भवेत्‌ संभववुक्तिकः| :: 
नोहवेश्यमेव तहिं स्याद्‌ विधेयः कस्य तहिं ते ॥ ८ ॥ 5 
न ह्याकर्तारमुद्दिइय कतृत्व _ हि विघीयते। 
: ' कत त्वस्यापि साध्यस्वेऽनवस्था केन वार्यताम्‌ ॥ ९० ॥ 
अर्थापत्त्यापि ` कतु त्वभोत्तृत्वे एव सिद्धयतः। ` ` ` 
.“ न तत्सत्यत्वसपिं `` च ` नेष्टसिद्धिस्ततस्तव ॥ ९१ ॥ `: 
किमर्थमर्योपत्यन्तं घादसे च मुधा अमात्‌। ` ` _ ` 
प्रत्यक्षसिद्ध ' कतृत्वभोक्तत्वे कि न वोक्षसे ॥.०२॥ ` ` : 
तस्मात्कत्‌ स्वभोक्तृत्वे अनुद्येते स्वशब्दतः | 
' ,लोकबुद्धिप्रसिद्धें हि न त्वन्ये शास्त्रगोचरे ॥ ९३॥ 
सभाधानः-“यजेत स्वर्गकामः? इत्यादि वाक्य से केवल 'यागका ही 
विधान है, कतृत्वादिका नहीं । दोनोंका विधान माननेपर. वाक्यमेदं दोषं 
होगा । कतुंत्वादिविशिष्ट यागका विधानं मानकर: वाक्यमेददोषपरिहारं 
नहीं हो सकता । कारण जहां विधि होती है वहां उद्देश्य भी होता है। 
यहां तो कतुंत्वभोक्तत्वविसिष्ट्याग तो विधेय हो गया । अर्थात्‌ उद्देश्य 
कर्ता भोक्ताको.भी विधेय कोटिमें डाल दिया । अब उद्देश्य कौन होगा ? 
यदि कहें कि अकर्ता देवदत्तको उद्देश्यकर कतृत्वभोक्तृत्वविशिष्ट यागका 
विधान हो रहा है तो यह वदतोंव्याघात होगा। दूसरी बात यह कि 
मीमांसकोंके मतमें साध्य ही विधेय होता है । कतृंत्व भी यदि सध्य होतो 
उसके लिये एक दूसरा कतृंत्व मानना पड़ेगा | उसका भी विधान मानेंगे तो 
अनवस्था होगी । विधिके विना द्वितीय कतृत्व सिद्ध हो सकता है तो 
प्रथम कतृत्व भी उसी प्रकार “विना विधि ही सिद्ध हो सकेगा ॥८८-९०॥ 
विध्यर्थापत्तिसे: कतृंत्वकी सिद्धिः होती है. यह कहना भी. निरर्थकं हे । कारण 
उससे. कतृंत्वभोक्तृत्वमात्रकी 'सिद्धि होगी, न कि क्ृंत्वभोक्तत्वसत्यताकी त्यताकं 
भी | यदि कतृंत्नभोक्तृत्वमात्रकी ही. सिद्धि करनी. थी.तो अर्थापत्ति तक 
दौड़ लगानेकी क्यो आवश्यकता थी ? उतना तो प्रत्यक्षसे ही सिद्ध है 
॥९१-९२॥ इसलिये अन्तमें यही कहना होगा कि “यजेत स्वर्गकामः इत्यादि 
वाक्य प्रत्यक्षसिद्ध कतृ त्वभोक्तत्वका अनुवाद मात्र करता है ॥९२॥ . . . 
२ 
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अनुद्यसानसत्पस्वं न प्रासाण्यप्रयोजकम्‌ । 
अज्ञाताथज्ञापकत्वमात्रस्येव तथात्वत: ॥ ९४ ॥ 
अनुवादित अर्थकी सत्यता प्रामाण्यका कारण नहीं है । अज्ञात अर्थको 
बतलाना ही प्रामाण्यमें कारण है ॥९४॥ 
यदा कमं स्त्रियं पश्यति । 
sn न ॥९५॥ 
श्रुतिमें लिखा है कि काम्यकर्मोमे यदि सपनेमें स्त्री दिखाई पड़े तो 
समझना चाहिये कि समृद्धि होगी। यहां स्वप्नस्त्रीदर्शनमें अनुवादित 
स्वप्नस्त्री मिथ्या है । अनुवादित अर्थकी सत्यता आवश्यक हो तो “यदा 
कमसु काम्येषु” यह वाक्य अप्रमाण हो जायेगा ॥९५॥ 
अज्ञातत्ववदर्थस्यावाध्यत्वं चाप्यपेक्षितम्‌ । 
प्रामाण्यं प्रति बोधस्येत्येतच्चेतेन खण्डितम्‌ ॥ ९६ ॥ 
'स्त्रयं स्वप्नेषु पद्यति' इस उदाहृरणसे यह पूर्वपक्ष भी खण्डितः हो 
जाता है कि प्रामाणिकताके लिये जेसे. अर्थकी ज्ञातता अप्रेक्षित है वैसे 
अबाधितता भी अपेक्षित है॥९६॥ 
नन्वास्तामनुवाद्यस्य सत्पत्वादावनाग्रहः। 
तयापि स्याद्विघेयस्य सत्यत्वं समपेक्षितम्‌ || ९७ ॥ 
अन्ययोदखिदत्‌ पुवं वपां स्वीयां प्रजापतिः | 
इति भुतिः प्रमाणं स्याद्विषिकल्पनसंभवात्‌ ॥ ९८ ॥ 
निषेषशास्त्रं चेतव्यो नान्तरिक्षेऽरिनिरित्यवि । 
गोचरो कल्पितायो हि स्यातां विधिनिषेधयोः ॥ ९९ ॥ 
विघेयकमंसत्यस्वेऽप्यस्त्यद्वेतवचोहतिः | 
इत्यथंवादमात्रत्व॑ वेदान्तानां पुनर्धवम्‌ ॥ १००॥ - 
पूवंपक्ष:--अचुवादित कतृंत्वभोक्तृत्व, स्वाप्निक स्त्री आदिके सत्यत्व- 
मिथ्यात्वमें आग्रह भले न हो, तथापि विधेय अर्थकी सत्यता तो माननी 
ही पड़ेगी । अन्यथा “प्रजापतिवंपामुदलिदत्‌” इत्यादि वाक्य भी स्वीयवपा- 
निर्वापणकी विधि या विधिकल्पक मानना होगा । एवं नान्तरिक्षे अग्नि- 
ब्वेतव्यः यह भी अन्तरिकषर्मे अग्निचयननिषेधशास्त्र मानना होगा । यदि 
कहें कि अपनी वपा निकालनेपर यजमान. मर ही जाएगा याग कौन 
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करेगा ? तथा अन्तरिक्षमें अग्निचयन प्राप्त ही नहीं है, निषेध किसका 
होगा ? तो इसका उत्तर यही दिया जाएगा कि काल्पनिकस्वीयवपानिर्वा. 
पणविधि और काल्पनिकान्तरिक्ष-अरिनिचयनका निषेध यहां पर संभव है । 
परन्तु किसी भी मीमांसकने उक्त दोनों वाक्योंमें न विधि मानी और न 
निषेध माना । इन दोनोंको अर्थवादवाक्य ही माना है। यदि कहा जाय कि 
ईशावास्यादिमन्त्रोमे केवळ आत्मयाथात्म्य ही बताया है, अर्थात्‌ कतृ त्वमो- 
कत्वादि काल्पनिक है, आत्मा नित्यशुद्ध है, यही बताया, कर्म सत्य है या 
मिथ्या इससे यहाँ क्या मतलब ? तो उसका भी उत्तर है, वह यह कि 
आत्माको केवल अकर्ता अभोक्ता ही यहाँ नहीं बताया, किन्तु एक अद्वेत 
भी कहा गया है। कमं सत्य हो तो आत्माको अद्वेतता संभव नहीं हो 
सकेगी ॥ ९७-१०० || 

अत्रोच्यते समादाय व्यावहारिकसत्यताम्‌ । 

सर्वा ' ` विधिनिषेधानां प्रवृत्तिरुपपद्यते॥ १०१॥ : 

प्रवतंकत्वतो वेदप्रामाण्यमुररोकुतम्‌ । र 

आम्तायस्य क्रियाथंत्वादित्येवंवादिर्नाषणा ॥ १०२॥ . 

व्यावहारिकसत्यत्वसात्रादेवोपपद्यते || 3 

प्रचतंकत्वं वेदानामिति काचिन्न हि क्षतिः ॥ १०३॥ 

सिद्धान्तः--कर्मादिकी व्यावहारिक सत्यताको लेकर समस्त विघि- 

निषेधप्रवृत्ति संभव है । असळमें वेदोंकी प्रामाणिकता प्रवेक होनेसे ही 
जेमिनिने मानी है। “क्रियार्थत्वात्‌” कहनेका तात्पर्यं यही है। और 
“व्यावहारिक सत्यता मात्रसे प्रवतंकता वेदोंमें संभव है ॥ १०१-१०३ ॥ 

नन्वेवं तत्ववेत्तारं प्रत्यप्रामाण्यमापतेत्‌ | 

अननुष्ठापकत्वं हि वेदानामस्ति तं प्रति॥ १०४॥ . 

पूर्वपक्षः-यदि प्रवर्तकत्व ही प्रामाण्यका प्रयोजक है तो तत्ववेत्ताको 

कर्मकाण्ड प्रवतत नहीं करता । कारण, कतुंत्वादिमिथ्यात्वदर्शी कमंमें 
भ्रवृत्त नहीं हो सकता । तब तत्त्ववेत्ताके प्रति कमंवाक्य अप्रामाणिक 
होगा ॥ १०४॥ 

सत्यं तरवार्थविज्ञे प्रत्पङ्भोकुर्माऽप्रम।णताम्‌ | 

अननुष्ठापकत्वेन  इ्येनयागगिरो यथा ॥ १०५॥ 

शत्रो क्रोघादिरहितः इयेनं नेवानुतिष्ठति। 

अप्रामाण्यं ततस्तं प्रत्यननुष्ठापकत्वतः ॥ १०६ ॥ 
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यो हि कर्मफलेनाथी इष्टेन त्र्मवर्चसादिनाऽदषटेन स्वर्गा 
दिना च इिजातिरहं न काण(त्व)इब्जत्वाधनधिकारप्रयोजकः 
धमेवानित्यात्मानं मन्यते सोऽधिक्रियते कमेस्विति हषिकार- 


विदो वदन्ति । । 
 अध्यासवान्‌ ही कर्माधिकृत है यह बात अधिकारवेत्ता म्हषियोके इस 
कथनसे सिद्ध होता है कि जो दृष्टफल ब्रह्मवचस आदि चाहता.है और जो; 
अदृष्ट फल स्वर्गादिकी कामना रखता है तथा यह समझता है कि मैं द्विज 
(ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य) हू, कर्मानधिकारके हेतु कानापन कुबडापन आदिः 
दोषों से युक्त नहीं हूँ, वही कर्ममे अधिकारी होता है। | 


समाधानः-ततत्त्वज्ञानीके प्रति अप्रवतंक होनेसे कर्मकाण्डकी अप्रमा- ५ 
णताको हम अंगीकार करते हैँ, जेसे श्येनयागवाक्यकी || १०५ ॥ ““्येने- 
नाभिचरन्‌ यजेत” यह शत्रुको मारनेके लिये श्येनयागविधायक वाक्य है ॥ 
परंतु जिसका शत्रुके प्रति क्रोध ही नहीं है वह इस वाक्यको सुननेपर भी 
झ्येनयाग नहीं करता । अतः अप्रवतंक होनेसे अप्रमाणता क्रोधरहितके. 
प्रति ष्येनवाक्यकी सिद्ध होती है ॥ १०५-१०६ ॥ 

४ कि चोक्तं पुर्वतन्त्रेपि जेमिन्यादिमहषिभिः । 
Rs फळकामोऽधिकारी स्याद्‌ द्विजत्वाद्यभिमानवान्‌ ॥ १०७ ॥ 

, अब थोड़ा पूर्वमीमांसामें भी देखिये, वे क्या कहते हैं। स्वर्गादिफलेच्छा- 
वाला और अपनेको द्विज आदि माननेवाळा कमंमें अधिकारी होता 
है॥ १०७॥ , 

* न ह्यात्मवित्‌ फलार्थो स्यादानन्द स्वंपरं विदन्‌ । . 
हिमत्वादिश्च॒ शारीरो .घर्मो नेवात्मनो मतः | १०८॥ 
िजोऽस्म्यहमिति ज्ञानं सकलः शास्त्रवेदिभिः 1 ल 
आभिमानिकमेवोक्तं मिथ्याज्ञाननिबन्धनम्‌ ॥ १०९ ॥ . 
अपना स्वरूपानन्द जिसको प्राप्त हो गया उसको स्वर्गादिफलकामनाः 
संभव नहीं है। अतएव उसके प्रति अप्रवतँकं होनेसे वाक्य प्रमाण नहीं 
होता । तथा द्विजत्वादि घमं शरीरगत है आत्मगत नहीं । मैं द्विज हूँ ऐसे. 
ज्ञानको सबने ही अभिमानिक माना है । यह अभिमान जिसमें न हो वह 
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यागमें अधिकारी न होनेसे उसके प्रति भी शास्त्र अननुष्ठापक होनेसे | 
अप्रमाण होगा || १०८-१०९ ॥ , 
'ननु द्विजशंरीरं म इतिज्ञो यजतां नरः 
6मर्यमभि मनोऽत्र वस्यं माव्यस्युपेयते - ॥११०॥ ` 
पुवंपक्ष:--मे द्विज हूँ यह ज्ञान आभिमानिक है। क्योंकि दिजत्व | 
आत्मामें नहीं, शरीरमें है । परंतु मेरा द्विज शरीर है यह ज्ञान तो अभिः 
मानिक नहीं. है, और उसी ज्ञानको यज्ञकारण मान छिया जा सकता है, 
अतः तत्त्ववेत्ताको भी अधिकार संभव है॥ ११०.॥ जी 
`. न, ब्राह्मणो यजेतेति. थुगावध्यास ईरितः। र 
न हि कायस्य कतुंत्वं ब्राह्मणत्वं न चात्मन: ॥ १११॥ `` 
उत्तरः--उक्त पूर्वपक्ष. ठोक नहीं । “ब्राह्मणो यजेत” “राजा राजः 
सूयेन यजेत” इत्यादि श्रुतिमें स्पष्ट अध्यास बताया है। ब्राह्मणपदका यदि 
शरीर अर्थ है तो शरीर कर्ता नहीं है और आत्मा अर्थ है तो आत्मामें ` 
-ब्राह्मणत्व नहीं है ॥ १११॥ * ) र ४ 
यदि .कायस्य कतृत्वमुररोक्रियते तदा । = 
भोक्ता भिन्नो भवेत्कतुंः स्वर्गे देहः क्र खल्वयम्‌ ॥ ११२॥ 
यदिः आप बलपूर्गक यह कहें कि शरीर ही ब्राह्मण है और शरीर ही 
कर्ता भी है, अतः “ब्राह्मणो यजेत” इत्यादि वाक्यार्थमें कोई अनुपपत्ति 
नहीं, तो उसका जवाब यह किं तब कर्ता अन्य होगा और भोक्ता अन्य 
होगा | स्वगंमें यह शरीर तो जाता नहीं है ॥११२॥ ` 
ननु कतुंत्वभावोऽन्तःकरणे नात्मनोति चेत्‌ । 
सत्यं ब्राह्मण्यमप्यन्तःकरणेपि न विद्यते ॥११३॥ 
"कथं च जडभूतान्तःकरणं -कतुंतां व्रजेत्‌ । 
« आत्मान्तःकरणंकात्म्यञ्नमजन्येवः सा ततः ॥११४॥ 
कर्तारं देहमात्मानं ` भोक्तारं  चेकसेव 'यः। ` 
वेत्ति तं प्रत्ययं तस्माह्विधिरित्येव निश्चय: ॥११५॥ 
पूर्वपक्ष--कतृ त्व आत्मामें भी कहाँ है, वह तो अन्तःकरणका घमं है। 
- उत्तर--बात सही है। परन्तु ब्राह्मणत्वादिघमं अन्तःकरणमें भो तो 
नहीं है । दूसरी वात जड अन्तःकरण कर्ता केसे बन सक्ता है? कतृत्व 
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तस्मादेते मन्त्रा आत्मनो याथात्म्यप्रकाशनेनात्मविषयं स्वा- 
साविकमज्ञानं निवर्तयन्तः शोकमो्दिसंसारध्े विच्छित्ति 
साधनमात्मैकत्वादिविज्ञानयुत्पादयन्तीति । पदशचक्ताधिकार्य- 
सिधेयसम्बन्धप्रयोजनान्‌ मन्त्रान्‌ संक्षेपतो व्याख्यास्यामः ॥ 

इस प्रकार ये मन्त्र कमं-अविनियुक्त सिद्ध होनेसे यही निष्कषं निकलता 
है कि ये ( मन्त्र) आत्माके पारमाथिक स्वरूपका ज्ञान उत्पन्न कर आत्म" 
विषयक अनादि सिद्ध अज्ञानको नष्ट करते हुए शोकमोहादि संसार धर्मका 
उच्छेदसाघन अद्देत-आत्म साक्षात्कार उत्पन्न करते हैं। इस विवेचन से 
इन मन्त्रके अधिकारी विषय सम्बन्ध और प्रयोजन ( अनुबन्धचतुष्टय ) 
का भी निरूपण हो गया है। अब इन ( मन्त्रों ) की संक्षेप से हम व्याख्या 
प्रस्तुत करते हैं। 

2020070000 तक त 

तो आत्मा और अन्तःकरणके ऐक्याध्यांससे उत्पन्न होता है। सारांश यह 
कि जो कर्ता, शरीर, आत्मा और भोक्ता इन चारको एक समझता है 
उसीके प्रति “ब्राह्मणों यजेत” इत्यादि विधि है ॥११३-११५॥ 


आत्मयाथात्म्यविज्ञानकरा मन्त्रास्ततस्त्विमे । 
अकमंशेषाः सिद्धधन्ति संसारार्णवतारणा: ॥११६॥ 


फलतः आत्मयाथात्म्यज्ञानको उत्पन्न करनेवाले ये ( ईशावास्यादि } 
हे अकमंशेष सिद्ध होते हैं और ये संसारसागरको पार करानेवाले भी. 
॥११६॥ 


संसारदुःखविच्छेदस्तया _स्वानन्दसंस्यितिः । 
प्रयोजनमतः सिद्धं विदुषां माक्षलक्षणम्‌ ॥११७॥ 
इससे संसार दुःखनिवृत्ति और स्वानन्दप्राप्तिरूपी प्रयोजन, जिसको: 
मोक्ष भी कहते हँ, विद्वानोंके लिए सिद्ध होता है ॥११७॥ 
आत्मयायात्म्यमेवात्र विषयः शास्रगोचरः | 
यज्ज्ञानादेव पर्वोक्तप्रयोजनसमन्वयः ॥११८॥ 


आत्मयाथात्म्य ही प्रकृतशात्र॒का विषय है, उसीके ज्ञानसे पूर्वोक्त 
मोक्षफल की प्राप्ति होती है ॥११८॥ RE 
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सम्बन्घोपि ततो हेतुहेतुमत्वादिलक्षण 
विषयज्ञानमोक्षादेः प्रसिद्ध घात परस्परम्‌ ॥११९॥ 

चूँकि आत्मयाथात्म्यज्ञानसे मोक्ष होता है अतः ज्ञान और मोक्षका 


हेतुद्देतुमड्भाव, तथा ग्रन्थ और विषयका प्रतिपाद्यप्रतिपादकभावादि सन्बन् 


भी सिद्ध होता है ॥११०॥ 

सुखे वैषयिकं नास कसंम्यो$पि प्रसिद्धचति | 

तहिरक्तो मुमुक्षुश्षाकमंशञेषेऽधिकारभाक्‌ ॥१२०॥ क्ल 

वेषयिक सुख तो कमाँसे प्राप्त होता है । कमंप्रकरणको छोड़कर ज्ञान: ; 

प्रकरणमें आनेका अर्थ ही यह होता है कि वेषयिक सुखोसे विरक्त मुमुक्ष 
ही यहाँ अधिकारी है ॥१२०॥ 

इत्यं विविच्य संस्पृष्टस्वानुबन्यचतुष्टयान्‌ 

मन्त्रान्‌ भाष्पविभक्तार्थान्‌ व्याख्यास्यामो ययासति॥१२१॥ 


इस प्रकार सविवेक अनुबन्धचतुष्टययुक्त मन्त्रोंका जिनको भाष्यमें 
विभाग कर बताया, विशेष खूपसे  स्वमति अनुसार हम विवरण 


करेंगे ॥१२१॥ 
इति सम्बन्धभाष्यवातिकस्‌ 
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३% पूणमदः पुर्णमिदं पूर्णात्‌ पुणंमुदच्यते । 
पूणस्य पुणंमादाय पुणंमेवावशिष्यते ॥ 
3» शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥ 


ईशावास्यमिदं सवं यत्कि च जगंत्यां जगत्‌ । 
तेन त्यक्तेन भुञ्जीथा मा शूषः कस्यस्विद्धनम्‌ ॥ १ ॥ 
ईश्वरसे जागतिक समस्त वस्तुओंका आच्छादन करना चाहिये । 
अर्थात्‌ अद्वेत आत्मदृष्टिसे जगतुका वाध करना चाहिये | इस प्रकार जो 
जगतूका बाघात्मक त्याग है उस त्यागसे आत्माकी रक्षा करो । किसी भी 
चस्तुमें राग तृष्णा न करो । भला, दार सुतादि संसाररूपी धन किसका 
है? वह किसीका नहीं है जिसके लिये राग किया जाये। मिथ्या वस्तु 
किसीकी नहीं होती ॥१॥ 
& ॥ साष्यम्‌॥ 


ईशाबास्यमित्यादि । ईशा । ईष्ट इतीद तेनेशा । 
“इशा' यह ईश घातुके कर्ता अर्थमे दन्त तृतीयान्तका रूप है । 


क ईशवास्पमिदं सर्वम्‌ 
ईष्टे योऽसो प्रभवति । 
निदपाधिकसामण्य तत्र तस्पाविशेषणात्‌ ॥१॥ 
ईशा' यहाँ ईश ऐदवर्ये धातु है। जगतुके जन्म, स्थिति तथा संहार 
करनेमें समर्थ यही घात्वर्थ है। क्योंकि ईशासे पहले कोई विशेषण नहीं है 
अतः निरुपाधिक सामर्थ्यं यहाँ लिया जाना चाहिये ॥ १॥ 
उपादानं निमित्तं चाभिन्नं विश्वस्य य<्भवेत्‌ । 
निरुपाधिकसामथ्यं तदीयमुपपद्यते ॥२॥ 
विश्वका जो अभिन्ननिमित्तोपादान होगा उसीमें निरुपाधिक सामर्थ्यं 
माना जा सकता है ॥२॥ 
परमाणुरुपादानमिति वेशेषिका जगुः। 
परमाणूनजनयंस्तन्मते ह्याप्रभुः प्रभुः॥३॥ 
परमाणु उपादान कारण हैं, उनसे कायं जगत्‌ उत्पन्न होता है, ऐसा 
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ईशिता परमेश्वरः परमात्मा सवेस्य, स हि सवेमीष्टे 
सबेजन्तूनामात्मा सन्‌ प्रत्यगात्मतया । म्ह, य 
ईट्‌ ( ईश ) अर्थात्‌ ईशिता यानी शासनकर्ता परमेदवर जो कि सबका | 
परम आत्मा है। १ ( 
वही समस्त प्राणियोंका आत्मा प्रत्यगात्मा ( अन्तरात्मा) के रूपमें 
वेशेषिक मत है । परन्तु उके मतमें परमाणुओंको उत्पन्न करनेमें परमेश्वर | 
असमर्थ है ॥३॥ 
एतेन ` सांख्यः ` प्रत्यु क्तोऽव्यक्तोपादानदशञनः। . 
न. ह्यव्यक्तं जनयितुं. ,प्रभुरोशो5षपि तन्मते. ||४ी। 
वे शेषिकनिराकरणसे सांख्यका भी निराकरण हो जाता है। उनके 
सतमें अव्यक्त-प्रकृति जगत्‌का उपादान है। उस अव्यक्तको पैदा करनेमें 
परमेश्वर असमर्थ ही हैं। तब निसुपाधिक सामथ्यं उस मतमें भी ईश्वरमें 
सिद्ध नहीं होता । ( यह सेश्वरसांख्यमतानुसारेण कहा गया है ) ॥४॥ 
ननु स्वं जनयेन्नो- वा प्रभुरेष भवन्सते । 
आद्येऽनित्यो भवेदेष तथान्त्ये$प्रभुरेव सः ॥५९॥ 
पूवंपक्ष--ईरवर अपने आपको उत्पन्न कर सकता है या नहीं, यदि 
उत्पन्न कर सकता और करता है तो ईश्‍वर अनित्य होगा | यदि नहीं, 
अपनेको उत्पन्न करनेमें असमर्थ होनेसे सवंसमर्थ नहीं हो. सकेगा। तब 
वेदान्त मतमें भी निरुपाधिक सामथ्ये सिद्ध नहीं हुआ ॥५॥ 
सैवं स्वं जनयन्‌ स्वस्मात्‌ पुवं स्पात्कारणत्वतः। 
.. व्याहंतिस्तु तदायाति स्वयं पुवं कथं स्वत: ॥६॥ 
उत्तर--यदि स्वयंको स्वयं बनाये तो उसका अर्थ है कि स्वयं उत्पन्न 
होनेसे पहले स्वयंका रहना । क्योंकि कारण हमेशा कायसे पूवे रहता है। 
तब यह्‌ व्याहृतवचत्तं होगा । “कार्य होनेसे पूवंमें नहीं' “कार्यं होनेसे पूर्वे 
है' यह व्याघात है ॥६॥ 
' व्याहतार्थानिदानस्याऽप्रभुश्वारादकः खलु । 
उन्मत्तवदुपेद २: स्यादा हार्यार्थापदेशक: ॥५॥ 
व्याहतार्थंकी अप्रयोजकतामात्रसे प्रभुको अप्रभु कहनेवाला उत्मत्तके 
समान उपेक्षणीय होता है । क्योंकि वह आहायं अथे ( व्याहत अथे ) का 
उपदेश कर रहा है ॥॥ | ट 
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तेन स्वेनात्मनेश्ञा । वास्यमाच्छ।द्नीयस्‌ । 
सबका शासन करता है। उस स्वस्वरूप आत्मारूपी ईशसे आच्छादन 


अलीकं शश्षश्ुङ्गाद्यमनुत्पादयितुः प्रभोः। 
अप्रभुत्वं न युक्तं स्यादुत्पत्तो सत्त्वयोगतः ॥८॥ 
असत्‌ शशम्थुङ्गादि उत्पन्न न करनेसे प्रभुको अप्रभु कहना अयुक्त है ।. 
क्योंकि उत्पन्न होनेपर वह असत्‌ ही नहीं रहेगा, सत्‌ हो जायेगा ॥८॥ 
तथा च परमेशोऽसौ परमात्मापि निश्चितः । 
उपादानं हि नामात्मा घटस्यात्मा हि मृद्यया॥९॥ 
फलतः परमेश्वर परमात्मा भी निश्चित होता है। जो उपादान होता 
है वह आत्मा होता है । जैसे घटकी आत्मा मृत्तिका होती है ॥९॥ 
सर्वान्तरात्मा यः सोऽयं परमात्मा निपद्यते । 
सएव प्रत्यागात्मा च प्रत्यक्‌ सर्वान्तरो हि यत्‌ ॥१०॥ 
जो सर्वान्तरात्मा हो वही परमात्मा शब्दका अर्थं है। उसीको;प्रत्य- 
गात्मा भी कहते हैं | क्योंकि प्रत्यकूका अर्थ है सर्वान्तर ॥१०। ४ . 
घटस्यात्मा कपाल: स्यात्तस्य मृच्चर्ण आन्तर: । 
तस्याणुस्तस्य तम्मात्रेत्यन्ते सर्वान्तरः प्रभुः ॥११॥ 
घटकी आत्मा कपाळ है। कपाळकी मृत्तिकाचूणं अन्तरात्मा है। उसकी 
अन्तरात्मा अणु और उसकी तन्मात्रा | इस प्रकार अन्तिम अन्तरात्मा ही 
परमात्मा प्रमु है ॥११॥ 
उपादाननिमित्तेक्ये तज्जन्यं कल्पितं भवेत्‌ । 
निरंशत्वादात्मनो हि संस्थानासंभवित्वत: ॥१२॥ 
उपादान और निमित्त जहाँ एक होता है वहाँ कायं कल्पित ही हो 
सकता है | क्योंकि आत्मा निरवयव होनेसे अवयवोके संस्थान ( संनिवेश 
विशेष ) से कार्य नहीं बन सकता | ( मृत्तिकाके अवयवोके ऊपर-नीचे 
क्रम विशेषसे लगानेपर घट तैयार होता है। आत्मा निरवयव है। अतः 
अवयवोंको ऊपर-नीचे करके कार्य तैयार करना असम्भव है) ॥१२॥ 
ईक्षणाज्जगतः सगै भुतिरप्याह शाश्वती । 
वृष्टिसृष्ट च मिथ्येव अवेद्रज्जुमुजङ्गवत्‌ ॥१३॥ 
“तदेक्षत” इत्यादि थुतिने ईक्षणसे जगतुकी सृष्टि बतायी है, और जो 
दृष्टिसे सृष्ट होता है वह रज्जुसपंके समान मिथ्या ही हो सकता है ॥१३॥ 


ee जज 
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रज्ज्वाद्यज्ञनसंसूतः सर्पादिरवलोक्यते। 
plas जगच्चेव तथा भवेत्‌॥१४। 
रज्जु अज्ञानसे सर्पादि उत्पन्न वेसे आत्माके जज्ञानसे 
ही जगत्‌ भी उत्पन्न हो सकता है ॥१४॥ ३ 
स्फुरितायां पुना रज्ज न सपं उपलम्यते । 
स्फुरिते चात्मनि तथा द्वेतं नेवोपलस्पते ॥१५५ 
रज्जु स्फुरित होने पर सर्पकी उपलब्धि नहीं होती है । वैसे 
स्फुरित होनेपर हेत जगत्‌ भी उपलब्ध नहीं होता ॥१५॥ 
स्फुरिता पुरतो रज्जुराच्छादयति पन्नगम्‌ । 
स्फुरितश्चेवमात्मा च जगदाच्छादयेत्परः ॥१६॥ 
ख्लु स्फुरित होनेपर सर्पका आच्छादन करती है। वेसे आत्मा भी: | 
स्फुरित होनेपर जगतका आच्छादन करता है ॥१६॥ ड 
आच्छादनं पञ्नगस्यादर्शनापादनं मतम्‌। 
आच्छादनं च जगतोऽदशंनारादनं स्थितम्‌ ॥१७॥ 
सर्पका आच्छादन सपँका अदशंन ही है। वैसे जगतका भी आच्छादन 
जगत्का अदशंन है ॥१७॥ 
आच्छन्ने पञ्नगे नेव पञ्नगो वस्तुतः स्थितः। 
आच्छक्नायां संसृतौ च संसृतिनेव तिष्ठति ॥१८। 
सर्पके आच्छादित होनेपर वस्तुतः सर्प रहता ही नहीं और संसारके 
भी आच्छन्न होने पर संसार भी नहीं रहता ॥१८॥ 
झसर्पा रज्जुरेकैव निर्भया शिष्यते तदा। 
अह्वेतः केवछश्चेश्ः सदानन्दोऽवरिष्यते ॥१९१। 
सर्पाच्छादन होनेपर सर्परहित एक रज्जुमात्र अवशिष्ट रहती है ॥ 
भयकारण सर्पके न होनेसे अभय हो जाता है और अद्वं त जगतका 
आच्छादन होने पर केवळ अद्वीत ईश ही रह जाता है । वह सत्‌ आनन्दरूप 
ही परिशिष्ट होता है ॥१९॥ 
संसारदुःखनिरमनेमुंमुक्षुभिरतो बुघेः। 
ईशावास्यमिदं सवंमाच्छाद्यं सकलं जगत्‌ ॥२०॥ 
जो संसार दुःखमें मग्न हैं, इससे मुक्त होना चाहते हैं, परम आनन्द 
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किम्‌ १ इदं स्वे यत्किच = यत्किचिज्जगत्यां = पृथिव्यां 
जगत्तत्स् स्वेनात्मनाऽहमेवेदं स्वमिति परमार्थसत्परुपेणा- 
जृतमिंदं सवं चराचरमाच्छादनीयं स्वेन परमात्मना | 
करना चाहिए । किसका आच्छादन करना चाहिए ? इन सवका आच्छादन 
करना चाहिए जो भी कुछ इस . जगती यानी पृथ्वीमें चराचरात्मक जगत्‌ 
है। अन्तरात्मभावसें निजआत्मस्वरूप ईदवरके द्वारा “में ही यह सब 


हूँ” इस प्रकार परमार्थे सत्यख्पसे मिथ्यारूप चराचरात्मक समस्त वस्तु 
का आच्छादन करना चाहिये जो अपना परम आत्मस्वरूप है। '' 


प्राप्त करना: चाहते हैं उनके लिए अतः यही कर्तव्य है कि ईशसे जगतका 
आच्छादन करें । 
& यरिकि च जगत्यां जगत्‌ & 2 
जगत्यां जगदित्येतदौपलक्षणिकं वचः। 
नामरूपात्मकं सबं जगदत्र विवक्षितम्‌ ॥२१॥ 
“जगत्यां जगत्‌’ यह.नामरूपात्मक समस्त जगतुका उपलक्षण है ॥२१॥ 
न बन्धोऽस्ति न मोक्षोऽस्ति न विकल्पोऽस्ति तत्त्वत: । 
नित्यप्रकाश एवास्ति विश्वाकारो महेश्वरः ॥२२॥ 
अतएव बन्वमोक्षविकल्पादि सबका निषेधकर एकमात्र परमेश्वरको 
“न बन्धोऽस्ति’ इत्यादि वचन कहता है ॥२२॥ 
नन्वीशज्ञानतो वास्यं :नेशा वास्यमिदं जगत्‌ । `` ; 
में ज्ञानस्वरू्पत्व।दोशस्येति न हि. क्षतिः ॥२३॥ 
पूर्वपक्ष-ईशसे नहीं," ईशज्ञानसे जगत्‌ आच्छाद्य हे । उत्तर--ईइवर 
सवयं ज्ञानस्वरूप हे । अतः ईश कहने ही से ज्ञान सिद्ध होता हे ॥२३॥ 
` अनावृता भवेद्या चित्‌ सेतर ज्ञानमितो रिता । 
अनावृतं हि चेतन्यं \व्यज्यतेऽत्रेशशब्दतः ॥२४। 
अनावृत चित्‌ ही ज्ञान हे और यहाँ ईश शन्दसे अनावृत चेतत्यकी ही 
अभिव्यञ्जना हे ॥२५॥ 
अत एव विधिश्चात्र न ज्ञाने वासनेऽपि वा। 
` . , तर्रोपदेश एवायभित्यानन्दगिरिजंगो ॥२५॥ ' 
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यथा चन्दनागर्वादेरुदकादिसम्वन्धनक्त्नेदादिजमोपाधिक 
दौर्गन्ध्यं तत्स्वरूपनिघपणेनाच्छाद्यते स्वेन परमार्थिकेन गन्धेन 
तद्देव दि स्वात्मन्यध्यस्तं स्वाभाविक कवेत्वंभोक्तत्वादिल्यणं 
'जगदडतरूपं, जगत्यां-पृथिव्यां जगत्यामित्युपणाथेलात्‌ 
सर्वमेव नामरूपकर्माख्यं विकारजातं परमाथेसत्यात्मप्त 
त्यक्त स्यात्‌ । + 
जिस प्रकार जलादि सम्बन्धसे गीला होकर और ऊपर सड जानेसे 
चन्दन अगर आदिभें आई हुई. दुगन्धि, पत्थर आदि पर घिसने पर स्वा- 
भाविक सुगन्धके प्राकटथसे ढक जाती है वेसे ही आत्मामें अध्यस्त अनाः 
दिसिद्ध कतूत्वभोक्तत्व आदि द्वेतरूप जगत्‌ यानी नाम-रूप-कर्मात्मक 
समस्त विकारसमुदाय परमार्थसत्यस्वरूप आत्माकी भावनासे आच्छादित 
अर्थात्‌ त्यक्त हो जाता है “जगत्यां' यह उपलक्षण होनेसे नाम-रूप-कर्मात्मकः 
समस्तविकार समुदाय अर्थका लाभ होता है। 


अतएव न ज्ञानमें विधि है और न 'आक्छादनमें ही । यह तत्त्वोपदेशः 
“मात्र है ऐसा आनन्दगिरिने कहा ॥२५॥ 
अत्रांनावरणे बीजं ज्ञानं वृत्त्यात्मकं हि Rr: 
` ` तत्कारणे विचारादौ विधिमंष्याधिकारिणाम्‌॥२६ो ˆ 
झनावृत चेतन्यरूपी ज्ञानमें अनावरणकारण वृत्तिरूप -ज्ञान है, उसका 
“कारण. विचारादि है । मध्यमाधिकारियोंके प्रति उसीका यहाँ विधान 
है॥२६॥ 
चिराज्जलादिपतितं चन्दन्रं क्लेदनादितः । 
दुगन्धि तत्‌ स्वरूपस्यं घषणादिवशा-ूवेत्‌ ॥२७॥ 
स्वरूपगन्घे . संभूते दुगन्धस्तु पिघीयते । 
एवमात्मस्वल्पेण . जगदेतत्‌ : पिधीयते ॥२८। ˆ 
बहुत संमयसे मैले जलमें पड़ा हुआ. चन्दन गीला हो जानेसे दुगन्ध- 
वाला हो जाता है। वह स्वरूपस्थ तभी होता है जब घिसा जाता है ४ 
स्वरूपगन्धके प्रकट होते ही दुर्गेन्ध आच्छादित हो जाती है। वैसे आत्म- 
स्वरूप प्रकट होनेसे जगत्‌ भी आच्छादित होता है ॥२७-२८॥ 
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एवसीश्वरात्मभावनया युक्तस्य पुत्राचेषणाञयसंन्यास 
एचाधिकारो न कर्मसु । 


, इस प्रकार “परमेश्वर ही आत्मा है' ऐसी भावना वाले पुरुषका पुत्र- 
वित्त-लोक विषयक त्रिविध एषणाओंके संन्यासमें ही अधिकार है, कमंमें 
नहीं। 


वास्यः स्वरूपगन्धेन दुर्गन्ध इति बोधिते । 
विधेयस्तेन वाक्येन न गन्घो नापि वासनम्‌ ॥२९॥ 
किन्तु घर्षणमेव स्यातस्वगन्धव्यञ्जकं हि यत्‌ । 
गन्धस्य पर्वंसिद्धत्वात्‌ स्वतो दुर्गन्‍्धवासनातु ॥३०॥ ` 
एवमोशा जगद्‌ वास्यमित्येवमिह बोधिते। 
विधेयस्तेन वाक्येन न ज्ञानं नापि वासनम्‌ ॥३१॥ 
“किन्तु तत्र बिचारादिरात्माभिव्यञ्जकस्तथा । 
तमेतम्थंसिद्धाथं निगदन्ति मनीषिणः ॥३२॥ 
चन्दनकी अपनी सुगन्धिसे दुगंन्ध द्र करो कहने पर वाक्यसे न तो 
सुगन्धका विधान होता है ओर न ढुगंन्ध दुर करनेका। क्योंकि.सुगन्ध 
स्वतः सिद्ध है | ओर सुगन्धि प्रकट होने पर विना मेहनत अपनेःआप ही 
दुर्गन्धि दुर होगी । अतः वहाँ सुगन्धको प्रकट करने वाला धर्षणादि ही 
विधेय होता है । इसी प्रकार ईश्वरसे जगतका आच्छादन करो कहने पर 
न तो ज्ञान (अभिव्यक्त चेतन) विधेय होता है और न आच्छादन ही। 
-इश्वरामिव्यञ्जनकारण विचारादि ही विधेय होता है। इसीफो विद्वान्‌ लोग 
अर्थसिद्धाय कहते हैं ॥२९-३२॥ 
बरह्मात्मभावनाद्यात्मविचारेण युतस्य च। 
एषणात्रयसंन्यासे ह्यधिकारो न कमंसु॥३३॥ 
(ईशावास्य से अर्थतः विधेयरूपेण प्राप्त बह्मात्मैक्यभावनादिरूप 
विचार करने वालेके लिये एषणात्रयसंन्यास ( पुत्रेषणा वित्तेषणा और 
-छोकेषणाके सन्यासमें ) ही अधिकार है कमंमें नहीं ॥३३॥ 
अधिकारो हि तज्जन्यफलसम्बन्ध उच्यते | 
न ठु तत्स्वामितामात्रं तदपहू नुत्यसं भवात्‌ ॥३४॥ 


सन्त्रः ] शांकरमाष्य्र-जयमङ्गलीयवात्तिकाम्याँ सहिता ३१ 


यहां अधिकारका अर्थे है--तज्जन्यफल्सम्बन्ध। न कि 'हक' | कमं 
-करनेका 'हक' नहीं यह बात नहीं कही जाती। अगर वह कर्म करे तो 
“कोई रोक नहीं सकता । परन्तु ब्रह्मात्ममावनासे शरीरात्मभाव कतुंत्व- 
"सोक्तृत्वादि भाव न होनेसे किया गया कम भी फलदायी नहीं होता । 
-क्ंसंन्यासमें अधिकार इसलिये है कि तज्जन्य आत्मरक्षादि फल त्यागीको 
प्राप्त होता है ॥३४॥ 
देहात्ममावना कमं कुर्वाणस्थ बलाड्वेत्‌ । 
ब्रह्मारःभावना तेन ब्रढिमानं न संभजेत्‌ ॥३५॥ 2 
कमंजन्य फलका सम्बन्ध न हो, फिर भी कमं करते रहनेमँ क्या. 
हानि ? जनकादि तो कर्म करते रहे, इस पूवेपक्षका समाधान है कि ब्रह्मा- । 
'त्ममावना करनेवाला साधक यदि कमंमें प्रवृत्त हो जाय तो कतुत्, 
भावनाको भी छाना होगा, तब देहात्मभावना भी रखनी पड़ेगी। फलतः 
ब्रह्मात्मभावना दृढ़ नहीं होगी । जनकादि तो सिद्ध हो चुके थे दुढ़ ज्ञान 
हो जानेके वाद कर्म करो या न करो कोई फरक नहीं पड़ता । “नेव तस्य 
कृतेनार्थो नाकृतेन” यह गोतावचन प्रसिद्ध है ॥३५॥ 
सावनादाढयंहोनस्य न ज्ञानमुपजायते। 
तस्मात्‌ संन्यास एवात्र प्रकतंव्यो मुमुक्षुभिः ॥३६॥ 
भावना दृढ़ नहीं होगी तो ज्ञान होना कठिन है। इसलिये मुमुलुओं के 
लिये तो सन्यास ही कतंव्य है ॥३६॥ 
ननु संन्यासविषयविधिश्च कथयमाञ्जसः। 
विधी विघेपकतुत्वं बलादापतीति चेत्‌ ॥३१७॥ 
पूर्वपक्षः-न्रह्मात्मभावना करनेवालोंके प्रति संन्यासविधि भी कैसे 
संभव है? विधि माननेपर विधेयके प्रति कतृत्व भी उपस्थित 
होगा ॥३७॥ 
कण्टकेनेव निःसार्य: कण्टको हीति नीतितः। 
संन्यासकतूंता सवंकतुंस्वं विनिवर्तयेत्‌ ॥३८॥ 
उत्तरः-कांटेसे कांटेको निकालना चाहिये यह न्याय है । द्वितीय कांटा 
इसल्यि नहीं गड़ा जाता है कि उसको पाँवमें फंसाकर रखो । किन्तु प्रथम 
काटेको भी निकालना है और दूसरेको तो फॅकना है ही । इसी प्रकार 
संन्यासकतृत्व लाकर अन्य समस्त कमंकतू'त्व निकाल दिया जाता है 
और अन्तमें संन्यासकतृत्वभाव भी निकाला जाता है॥३८॥ 


३२ ` `  ईशावास्योपनिषद्‌ [ प्रथमों 
ततेन त्यक्तेन त्यागेनेत्यर्थः 1. 


सन्त्रमें त्यक्तपदका त्याग अर्थ है । 


` ` त्यज घर्ममधमं च' उभे सत्यानृते त्यज। 
उभे सत्यानृते त्यवत्वा येन त्यजसि तत्यज ॥३९॥॥ 
संन्यासकंतु भावेन येन त्यजसि कमं तम्‌। 
संन्यासकतुभावं च त्यजेति हि तदाशयः ॥४०॥ 
. यही बात.महाभारतादिमें भी कहा--धमं अधमं सत्य एवं अनृतादिकोः 
छोड़ो और जिससे इनको छोड़ते हो उसको भी छोड़ो। इस वचनमें अन्य 
सबको छोड़नेमें कारणीभूत संन्यास या संन्यासकतृभावको मी छोड़नेकाः 
निर्देश स्पष्ट है ॥३९-४०॥ 
- ्रह्मातमभावनायां हि कतृंत्वादिविमदनात्‌। 
संन्यासोऽप्पर्थंतः प्राप्तः प्रकृते. विधिगोचरः ॥४१॥ 
जहां ब्रह्मात्मभावना होती है वहाँ कतृ त्वभोक्तृत्वादिविमदंन होना 
आवश्यक है। अतएव संन्यास भी अर्थतः प्राप्त होनेसे प्रकृत विधि- 
विषय है ॥४१॥ ी 
तेन त्यक्तेन 
तेन त्यक्तेन भुञ्जीथा इत्येषा त्यागसंस्तुतिः । 
पृथक्‌ फलं हि नाङ्भस्य स्तृत्या च च विधिकल्पनम्‌ ॥४२॥ 
इत्याचायंवरो ` व्याझ्यदानन्दगिरिरत्र तु) . 
एषणात्रयसंन्यासपरं त्यक्तपदं विदन्‌॥४३॥- 


आचार्यप्रवर आनन्दगिरिने 'ईशावास्यसे' आधिक संन्यासविधि 
नहीं मानी । उन्होंने बताया कि तिन त्यक्तेन भुज्जीथाः' यह संन्यासकी 
स्तुति है । क्योंकि संन्यास अङ्ग है। अङ्गका पृथक्‌ फल नहीं होता । और 
यहाँ भु्लीथाः ऐसा फल .बताया है । अतः यह स्तुति है। 'यः स्यूयते सा 
विघीयते' इस न्यायसे स्तूयमान संन्यासकी विधिकी कल्पना की जाती. है । 
श्री आनन्दगिरिका आशयं है .कि यहाँ त्यक्तपदका एषणात्रय संन्यास 
अर्थ है ॥४२-४३॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाम्याँ सहिता ३३ 


न हि त्यक्तो सृतः पुत्रों वा भत्यो वा55त्मसंबन्थिताया' 
त्यक्त या मृत चाहे पुत्र हो चाहे भृत्य स्वसंबन्धी न होनेसे स्वरक्षक नहीं 
7 परे तु वास्यमाच्छाचं त्याज्य ब.घ्य जगत्‌ समम्‌ : 
तेन त्यागेन वाघेन स्वात्परक्षां थुतिजंगौ ॥४४। 
अन्य आचायं कहते हैं :--वास्य-आच्छाद्य त्याज्य और बाध्य ये सब 
यहाँ एकार्थक हें । उस त्यागसे आत्मरक्षा करोका अर्थ है जगतुके बाधसे 
आत्मरक्षा करो । इन आचार्याके मतमें त्यक्तका एषणात्रय संन्यास अर्थ त 
होनेसे यह संन्यासस्तुति नहीं हो सकती | अतः ईशावास्यंसे हो अर्थाक्षिप्त 
संन्यासविधि मानना चाहिये ॥४४॥ र 
अवास्यापास्यशब्दौ द्वाववमानापसानबत्‌। 
अपास्यं त्याज्यित्यर्थो बाध्यमित्यपि केचन ॥४५७ 
ईशा अवास्यं ऐसा पदच्छेद करो । अवास्यका अपास्य अर्थे है । जैसे 
अवमान अपमान समानार्थक है । अपास्यका त्याज्य अथ स्पष्ट है। उसका 
भी वाध्य अर्थमें प्यंवसान है (इस मतमें भी 'त्यक्तेन यह पूर्वोक्त बाधका 
परामशंक है ) ॥४५॥ न डर 
णिजन्तावासयतितो जन्मस्थितिछ्या इह । 
आर्थिक्ञा ईश्वराघीना इति वाक्चत्रा जगुः ॥४६॥ 
आड्यूवेक णिजन्त वस धातुका 'आवासयितुं योग्य! इस अर्थमें 
आवास्यं रूप है। ईश्वर जगत्को वसाता है इस कथनसे जेसे गृहको 
वसानेवाला गृहको बनाता है, रक्षा भी करता है, जरूरत पड़नेपर तोड़ 
भी लेता है वेसे ईश्वर भी जगतको उत्पन्न करता है, रक्षा करता है, संहार 
करता है ऐसा अथिक अथे प्राप्त होता है; इस प्रकार भी यहाँ वाकचतुरोंकी 
व्याख्या है । (वस्तुतः निरुपाधिक सवंसामर्थ्यमें ही ये सव अन्तगंत होनेसे 
ईशापदसे ही इतना अर्थ प्राप्य है। अतएव आवास्यसे ऐसा खींचातानी 
कर अर्थ निकालना केवल वाक्चतुरता ही है) ॥४६॥ 


7 तेन त्यक्तेन भुञ्जीथास्त्यागेन, ्तोऽत्र भावव(क्‌ । 
न हि त्यक्तो मुतः पत्रो भृत्यो वा स्वात्मरक्षकः॥४५॥। 
तिन त्यक्तेन' यहाँ “नपुंसके भावे क्तः' इस सूत्रसे भावमें क्त प्रत्यय है। 
त्याग यहाँ त्यक्तपदका अथं है । त्यक्त पुत्र या मृत भृत्य भला हमारी रक्षा 


क्या करेगा । अतः त्याग ही यहां वेदार्थ है ॥४७॥ 
३ 


३४ ईशावास्योपनिषद्‌ [ प्रथमो 
अभावादात्मानं पालयत्यतस्त्यागेनेत्ययमेव वेदार्थः । भुञ्ञोथाः 
पालयेथाः । 
हो सकता । अतः त्यागसे रक्षा करो यही वेदार्थ हे । भुञ्जीथाः का पालन 
(रक्षा) करो अर्थ हे । 
त्यक्तेन लक्षित इति केचिद्‌ व्याचक्षते बुधाः । 
तदसत्तदसम्बन्धान्नोपलक्षणतापि यत्‌ ॥४८॥ _ 
त्यक्तेन जगता लक्षितः ऐसा कुछ लोग अर्थ करते है । परन्तु लक्षित 
की बात दूर, त्यक्तसे उपलक्षित भी नहीं होता । त्यक्तके साथ सम्वन्ध ही 
संभव नहीं । जब संवन्ध था तव त्यक्त नहीं था । और त्यक्त हुआ तो 
सम्बन्ध नहीं रहा । त्यक्तका अर्थ ही संबन्धध्वंस है। अतः त्यक्तके साथ 
संबन्ध कभी भी संभव न हनेसे उपलक्षण भी असंभव है ॥४८॥ 


तेनेश्वरेण सहित इत्पप्यर्थो न युज्यते। 
अध्याहारान्निष्फलत्वाल्लक्षणापत्तितस्तया ॥४९॥ 


"तेन! का ईष्वरके साथ रहते हुए ऐसा अर्थ कुछ लोग करते हैं, वह, , 
उचित नहीं । सहार्थमें तृतीया माननेपर भी रहते हुए इतना अध्याहार" 


करना ही पड़ेगा । अध्याहार करके अर्थ लगानेपर अपनी मर्जसि कहीं भी 
कुछ भी अर्थ किया जा सकता है । और ईश्वरके साथ सभी रहते हैं, ईश्वरके 
बिना कौन रहेगा । फलतः व्यर्थं विशेषण भी होगा। उसके वारणके लिये 
फिर लक्षणा करनी पड़ेगी-ईश्वरका स्मरण करते हुए इत्यादि । परन्तु यह 
सब वेदाथ लगानेकी पद्धति नहीं है ॥४९॥ 
भुख्जोयाः 
भुञ्जीथाः पालयेथाः स्वमात्मानं न तु घातय । 
असुर्यलोकगमनं वक्ष्यामो ` ह्यात्मघातिनः॥५०॥ 
“भुज्ञीथाः' का अर्थ है आत्मरक्षा करो | ऐसा अर्थ केसे निकल आया? 

इसका समाधान यह कि तृतीय भन्त्रमें आत्मघाती असुर्य छोकमें जायेंगे 
ऐसा बताया जाएगा | उसका प्रतियोगी ` आत्मरक्षण प्रथम मन्त्रमें 
अर्थप्राप्त है ॥५०॥ 

प्रयुज्ञाना भगवती मध्यमं पुरुषं श्रुति:। 

आचार्यंवचसाऽऽहथंमाचार्याववयकत्वतः ॥५शा 


अन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गीयवात्तिकाभ्यां सहिता दपु. 
आचायंवान्‌ पुमान्‌ वेवेत्यन्यत्र च जगौ थ्रृतिः | 
न ह्यन्यथा भवेज्जाननित्पेके5त्र बभाषिरे॥५२॥ 
“सुज्ीथाः' यह मध्यम पुरुष प्रयोगका तात्पये है कि यहाँ श्रुति आचाय 
वाणोसे बोल रही है। अर्थात्‌ आचायंसे हो श्रवण करना चाहिये यह 
सूचितः करती है। उसके बिना ज्ञान नहीं हो सकता ॥५१-५२॥ ; 
त्यागेन भोगं कुर्वीया इति केचिदिहावदन्‌ । 
तन्न, भोगस्य हेतुनं त्यागः किन्त्वथंसंग्रह: ॥५३॥ 
ˆ त्यागसे भोग करो ऐसे कुछ लोग अर्थ करते हैं। सोचनेकी बात है कि 
त्यागसे भोग सम्पन्न होता है? कि अर्थ संग्रहसे ? ॥५३॥ 
रागतः प्राप्रभोगश्च न विधेयः कथंत्तत । 
तथा चानर्थकं वाक्यमिदं हन्त प्रसज्यते ॥६४॥ 
दूसरी बात-भोग करो ऐसी विधि व्यथं है। रागसे ही भोगमें सबको 
अवृत्ति होती है । अतः वेदवाक्य ही निरर्थक हो जाएगा ॥५४। 
नन्वत्र करणाथं न तृतीया भण्यते मया। 
सहार्थे किन्तु सा भोगं कुर्वीथासत्यागपुर्वकम्‌ ॥५५॥ 
तत्र भोगस्य संप्राप्नेस्त्याव एव विधीयते । 
अनूद्य होमं दष्यादिविधानमिव करमिणाम्‌ ॥५६॥ 
पुवंपक्षः--त्यक्तेन' यह करणतृतीया नहीं, किन्तु सहार्थमें तृतीया' है। 
त्यागपूर्वंक भोग करो ऐसा अर्थ है। उसमें भी भोग रागतः प्राप्त होनेसे 
त्याग मात्रका विधान है। जैसे “दध्ना जुहोति” यहाँ होमका अनुवादमात्र 
है, विधान दधिका है ॥५५-५६॥ 
सैवं सर्वपरित्यागे भोगो नेव प्रकल्पते। 
वाच्योऽतः संविभागोऽत्र स नित्यः काम्य एव वा ॥५७॥ 
आद्ये तस्याननुष्ठाने प्रत्यवायः प्रसज्यते । 
सव॑दा त्यागपूर्वत्वे भोगानां खल्वसंभवि ॥५८॥ 
अन्नमात्रविभागस्तु ये पचन्त्यात्मकारणात्‌। 
इत्यत्रोक्तो न सवषां भोगानामिति हि स्थितिः ॥५९॥ 
उत्तरः-निरुपाधिक त्यागसे यदि सबंत्याग विवक्षित है तो भोग संभव ही 
नहीं । अत: यहाँ संविभाग ही अर्थ कहना होगा | वह संविभाग नित्य है या 


३६ ईशावास्योननिषद [ प्रथमों 


काम्य ? ऐसा प्रस्न उठेगा | यदि नित्य है तो संविभागमें कहीं चूक गये तो 
प्रत्यवाय लगेगा | और यह संभव नहीं कि सभी भोग संविभाग करके ही 
भोगा जाय । यद्यपि गीतामें “ये पचन्त्यात्मकारणात्‌” इत्यादिमें प्रत्यवाय 
बतलाया है । परन्तु वहाँ पचन्ति शब्द केवळ अन्नविषयक है । सवंभोग- 
विषयक नहीं ॥५०-५९॥ 


अध्याहियेत चेदन्तं गौरवं ते प्रसज्यते। 
न हि प्रकरणात्‌ प्राप्यमन्नं नाप्य्ंतोऽत्र हि ॥६०॥ 
यदि अन्नं भुञ्जीथाः ऐसा अध्याहार करें तो गौरव होगा । न तो 
यहाँ प्रकरणसे अन्न प्राप्य है और न अर्थतः ही ॥६०॥ 
कि च नित्यानि कर्माणि कुर्वन्नेवेति वक्ष्यते । 
किमर्थमिह वक्तव्यमन्नत्यागादि तादृशम्‌ ॥६१॥ 
यदि “भुज पालनाभ्यव्यवहारयोः' इस स्मृतिशासनसे अन्नभक्षण भी 
अर्थ मान लिया जाय और “तैदंतानप्रद्रायेभ्यो यो भुद्धे” के अनुसार 
देवताद्यपंण यहाँ त्याग पदका अर्थ स्वीकार किया जाय तो भी द्वितीय 
मन्त्रम नित्पनेमित्तिकादि कर्मोका प्रतिपादन कुवंच्नेवसे करना है उसमेंसे 
केवल देवतार्थे अन्नदानमात्रको यहाँ कहना अनुपयुक्त है ॥६१॥ 
संनिधेज्ञानफलक काम्यं कर्सेति चेन्मतम्‌। 
तथापि सावनहतेज्ञानं स्यात्खसुमायितम्‌ ॥६२॥ 
कादाचित्कविभागस्तु प्रायः सर्वेविधीयते । 
न संविभज्यते$न्नं किं हुतादो. कुक्कुटादिभिः॥६३॥ 
यदि कहा जाय कि यह काम्य कमं है; इसका फळ संनिहितोक्त ज्ञान 
ही है तो उसपर यह प्रस्त होगा कि सबंदा संविभाग विवक्षित है या कदा- 
चित्‌ ? सर्वदा संविभाग तो असंभव हे । कदाचित्‌ विभाग तो सभी करते 
हैं| क्या मुर्गी अपने बच्चोंको अन्न खाते समय नहीं बाँटती ? ॥६२-६३॥ 
ईशावास्यमिदं सवंमित्येकं वाक्यमिष्यते । 
यत्कि चेत्यादि भुञ्जीथा इत्यन्तमपरं तथा ॥९४॥ 
इति केचिदिहाचस्युः कर्माध्याहारभोरवः। 
तन्न युक्तं, जगत्सवं केन भोक्तुं हि शक्यते ॥६५॥ 
त्यक्तेनेति तुतोयान्तं कथं जगति चान्वियात्‌ । 
प्रकाराथे तृतीया च नेवाऽभेदस्थले क्वचित्‌ ॥६६॥ 


मन्त्र: ] शांकरभाष्य-जयमञ्जलीयवात्तिकाभ्यां सहिता ३७ 


ईशा वास्यमिदं सवै यह एक वाक्य है । यात्किच जगत्यां जगत्‌ तेन 
त्यक्तेन भुञ्जीथाः यह दूसरा वाक्य है | इस प्रकार जगत्‌ कमं होनेसे 
ध्याहार नहीं करना पडेगा । ऐसी व्याख्यामें सारे जगतको भला ओगेगा 
कौन ? त्यक्तेन इस तृतीयान्तका द्वितीयान्त जगतुके साथ केसे अन्वय ? . . 
॥६४-६६॥ 
त्यक्तेनेशप्रदत्तेत , प्रसादविधया हरेः। 
इत्यप्यसद्‌ यतो नेशादत्त किचन विद्यते ॥६७॥ 
प्रसावाद्ययंलाभश्व लक्षणादिसमाश्रयः। 
तस्माद्ययोक्त एवार्थो ज्ञेयो ज्ञानप्रसङ्गजः ॥६८॥ 
तेन त्यक्तेनका ईश्वरके द्वारा दत्त ऐसा अर्थ है। प्रसादके रूपमें भोग 
करो यह तात्पर्ये है। यह भी असंगतार्थ है। कौनसी ऐसी वस्तु है जो 
ईश्वरदत्त नहीं है ? जिसकी व्यावृत्ति ईश्वरदत्तेनसे की जा रही है । प्रसाद 
इत्यादि अर्थ तो लक्षणासे ही प्राप्य है। कमंकाण्डके बाद यह ज्ञानकाण्ड " 
शुरू हुआ है। अतः तदनुकूल अर्थे ही यहाँ करना उचित है । अतः बच्चोंको 
जैसे बूढ़े लोग बोलते हैं कि 'बाँटके खाना' इत्यादि, वेसा अर्थ कोई अपूर्वार्थ 
न होनेसे श्रुत्यमिप्रेत नहीं है । पूर्वोक्त आत्मरक्षाथं ही सम्यक्‌ है ॥५७-६८॥ 
नन्वात्मनेपदं नेव घटते$वनतत्परे । 
सुजोऽनन इत्याह भगवान्‌ पाणिनिमुंनिः ॥६९॥ 
पूर्वपक्ष:--भुज्ञीथाः का रक्षा करो अर्थ नहीं हो सकता । क्योंकि 
“'भुजोऽनवने'' इस सूत्रसे रक्षाभिन्न अर्थमें ही आत्मनेपद होता है ॥६९॥ 
सेवं ध्वंसादितो 'रक्षाविवक्षायां हि शासनम्‌ । 
यन्रोपमिकरक्षाथेस्तत्र स्यादात्मनेपदम्‌ ॥७०॥ 
उत्तरः--ध्वंसादिसे जहाँ रक्षाकी विवक्षा है वहीं आत्मनेपदनिषेध 
होता दै । ओपमिक रक्षास्थलमें आत्मनेपद हो ही जायेगा ॥७०॥ 
मा नाशयान्नं भुङ्क्ष्व त्वं पुत्रकेत्यवनार्थंतः । 
प्रयुक्तऽप्यास्मनेभाषा दृश्यते लोकिके पदे ॥७१॥ 
अन्नको नष्ट न करो, खाकर उसकी रक्षा करो इस अर्थविवक्षामें 
आत्मनेपद देखा जाता है ॥७१॥ 
अनानम्दात्मना स्वात्मददांनं स्वातमनाशनस्‌ । 
आनन्दसाक्षात्करणं सोगो रक्षणलक्षणः॥७२॥ 


३८ ईंशावास्योपनिषद्‌ [ प्रथमो 

एवं त्यक्‍्तेपणस्त्वं मा गुधः-गुधिमाकाइक्षां मा कार्पीथेन- 
'विषयाम्‌ । कस्यस्विद्धनं--कस्यचित्‌ परस्य स्वस्य वा धनं मा 
काङ्क्वीरित्यथेः । स्विदिस्यनथेको निपातः। अथवा मा गृषः, 


कस्मात्‌ ! कस्यस्विद्धनम्‌ इत्याक्षेपार्थः, न कस्यचिद्धनमस्ति यद्‌ 
इसप्रकार एषणापरित्याग करनेवाले तुम किसीके धनकी आकांक्षा 
मत करो | न पराथ धनकी और न अपने घनकी ही आकाङ्क्षा करो | 
ऐसा यहाँ अर्थे है । मन्त्रमें 'स्वित्‌' यह अथंरहित निपातपद है । 
अथवा मा गृघःका ही अर्थ है धनविषयक इच्छा न करो। क्यों न 
करें ? इस जिज्ञासामें आक्षेपरूपेण उत्तर है-किसका धन है? किसके 
पास घन नामको वस्तु है? किसीके पास नहीं है, जिसकी आकाङ्क्षा की 


वस्तुतः दुःखीके रूपमें आत्माको देखना ही आत्मनाशन है । क्योंकि 
स्वतः आत्मा दुःखी नहीं, आनन्दरूप है। और आनन्दरूपसे देखना ही भोग 
और रक्षा है। 'सुखसाक्षात्कारो भोगः' यह भोगलक्षण भी इसमें सम्पन्न 
है और रक्षण भी शामिल है ॥७२॥ 
मोक्षस्य पुरुषार्थत्वं परिसुचयितं श्रुति: । 
भोयाथेाब्रवोद्रक्षामनुपेक्यां शिशासिषुः ॥७श। 
मोक्षको पुरुषार्थ सूचित करनेके लिये मुजधातुका प्रयोग किया । रक्षा 
अर्थ इसलिये कहा कि वह अनुपेक्ष्य है। नाशसे बचना सबके लिये अभीष्ट 


है ॥७३॥ 
सा गृवः कस्यस्विद्धनम्‌ 
त्यक्तंषणो भविष्यंश्च मा गृधः कस्यचिद्धनम्‌ । 
न स्वस्य न परस्यापि मिथ्यासूतं धनं खलु ॥७४॥ 
एषणात्रयसंन्यास करते हुए प्रथम किसीके घनकी अभिलाषा न करो, 

चाहे वह अपना हो चाहे पराया, आखिर वह मिथ्या ही तो है। शुक्ति- 
रजतकी भला कोन अभिलाषा करता है ॥७४॥ 

अथवा सा गृधः किचिटहस्य तावद्धनं खलु । 

सर्वमात्मेव तस्मान्न कस्यचित्किचिदेव हि॥७५॥ 


मन्त्रः] शांकरमाष्य-जयमङ्गछीयवात्तिकाभ्याँ सहिता 


गध्येत । आत्मेवेदं सवमितीशवरभावनया स्वे त्यक्तम्‌ 
आत्मन एवेदं सर्वमात्मेव च सवमतो मिथ्याविषयां गृधि मा 
क्षी रित्यर्थः ॥ १ ॥ 


जाय । यह समस्त वस्तु आत्मा ही है ऐसी ईश्वरभावनासे सब कुछ 
(वाघ) दिया, अतः जो कुछ है वह आत्माका ही स्वरूप है, आत्मा ही 
अतः आत्मभिन्नत्वेन प्रतीयमान मिथ्या घनादिविषयक अभिलाषा न करो 
ऐसा यहाँ अर्थ है ॥१॥ 


अथवा मा गृधः यह एक वाक्य है । अभिलाषा मत करो । कस्पस्विद्धनम्‌ कि 
यह दुसरा वाक्य है । धन किसका है ? किसीका नहीं । सभी आत्मा ही है 
इसलिये न कोई किसीका है ॥७५॥ 
वित्तं मे स्यादथो कमं कुर्वीयेति थुतत्वत: । 
कमंसंन्यासतातर्या घनगर्घनिषेघगीः ॥७६॥ 
“अथ वित्तं मे स्यादथ कर्म कुर्वीय” ऐसी श्रुति है। घन कर्मार्थ है। 
अतएव धनेच्छानिषेबका कमंसंन्या७विधानमें तात्पयं है ॥७६॥ 


त्यक्तेषणस्त्वं मा देहधारणोपयिकात्‌ परम्‌ । 
वस्तु रागेण गृह्हीया इति नेयमिको विधिः ॥७७॥ 


अयं रागनिरोघाथं इत्येवमपरे जगुः। 
रागान्सा सूत्मवृर्त्तिह परित्यक्तपरिग्रहे ॥७८॥ 


मा गृधः इत्यादिको श्री आनन्दगिरिस्वामीने नियमविधि माना है। 
संन्यासी देहघारणोपयोगी कौपीनाच्छादनादिसे अतिरिक्त किसी भी वस्तुको 
रागपूर्वक ग्रहण न करे | रागसे त्यक्तका पुनः परिग्रह न हो एतदर्थे राग- 
निरोध करना चाहिये यह श्रृतितातपर्यार्थ है ॥।७७-७८॥ 


॥ इति प्रथममन्त्रभाष्यवातिकस्‌ ॥ 


) 
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एवमात्मविदः पुत्रादयेपणात्र यसँन्यासेनाऽऽतमज्ञाननिष्ठतया- 
5ऽत्मा रक्षितव्य इत्येष वेदार्थः । अथेतरस्यानास्मञ्ञतयाऽऽत्मः 
ग्रहणाशक्तस्येदयुपदिशति मन्त्रः-इवन्नेवेति । 
इसप्रकार जो आत्मवेत्ता है वह पुत्रादिविषयक त्रिविध एषणात्यागसे 
आत्मज्ञाननिष्ठ होकर आत्मरक्षण करे यही वेदार्थ हुआ । अब जो अना- 
त्मज्ञ होनेसे आत्माका ग्रहण करनेमें असमर्थ है उसके लिये मन्त्र यह उपदेश 
दे रहा है-- 
यथा निघषंणाद्‌ गन्घश्चान्दनः पारमार्थिकः । 
प्रकटीभूय दोरगन्ध्यमौपाधिकमपास्यति ॥ १॥ 
प्रादुभूंत॑ तथा स्वीयं स्वरूपं पारमाथिक । 
औपाधिके जगदिदमपास्पेदित्युदीरितम्‌ ॥२॥ 
जिस प्रकार घिसनेसे चन्दनकी पारमाथिक सुगन्ध प्रकट होकर औपा- 
धिक ढुगंन्धको मिटा देती है उसी प्रकार पारमाथिक स्वरूप प्रकट होनेपर 
औपाधिक जगतुको मिटा देगा, यह पूर्वमन्त्रमे कहा ॥१-२॥ 
दृष्टान्ते घर्षणं प्रे.क्त दार्शान्तिकविधा पुनः । 
एषणात्रयसंन्यासपुर्वा$5टमज्ञाननिदता 1511 
तया निजस्वरूपस्य स्फुरणे स्वात्सरक्षणम्‌ । 
अयं चशेषवेदार्थी महातात्पयंगोचरः ॥४॥ 
दृष्टान्तमें घर्षण है । दार्ष्टान्तिकमें एषणात्रयसंन्यासपूवेक आत्मज्ञान- 
निष्ठता है । उससे आत्मस्वरूपका स्फुरण होनेपर आत्मरक्षा-मोक्ष होता 
है| यही समस्त वेदोंका परमतात्पयंविषय है ॥३-४॥ 
तत्राप कारणं बोध्यं परोक्षो दृढनिञ्चयः । 
अन्यया स्वात्मनिष्ठापि करथंदिन्नोपजापते ।.५॥ 
उस आत्मनिष्ठामें भी परोक्ष दृढ़ निश्चय कारण है ॥५॥ 
येषां पुनदुंढ ज्ञानं परोक्ष च न विद्यते। 
नेव संभाव्यते तेषामात्मनिष्ठा प्रबोधभुः।.६॥ 
जिनको दृढ़ परोक्षज्ञान भी नहीं है उनको साक्षात्कारकारण आत्म- 
निष्ठाकी कोई संभावना नहीं रहती ॥६॥ 
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कु्वन्नेवेह कर्माणि निजीविपेच्छतं समा; 
एवं त्वयि नान्यथेतोऽस्ति न कर्म लिप्यते नरे ॥२॥ 
कर्मोको करते हुए ही सौ वर्ष जीनेकी इक्छा करें | इसप्रकारके 
जीवनेच्छुक तुम मनुष्यमें कर्मका लेप नहीं होता । और इसके लिये. 
दुसरा प्रकार (मार्ग) नहीं है ॥२॥ के 
छुबेन्नेव--निवेतेयन्नेव इह कर्माणि अस्निहदोत्रादीनि 
जिजीविपेदू--जीवितुमिच्छेत्‌ । 
अग्निहोत्रादि कर्मे संपादन करते हुए ही सौ वर्ष तक जीनेकी इच्छा क्रें । ` 
FSR पप्पा 


तेरज्ञेः कि प्रकर्तव्यं न 1तेयुयंतो हि ते। 
इत्येतदर्थं मन्त्रोऽयं द्वितीयः संप्रवतते ॥७॥ 
उन अज्ञानियोंके लिये क्या करना चाहिये जिससे कि उनका पतन न 
हो एतदर्थ यह द्वितीय मन्त्र है॥७॥ 
केच्त्ति कमंसंन्यासे कर्मकाण्ड वृथा भवेत्‌ । 
इत्पाशङ्कासपाकतुंसज्ञानां तदुदोयंते ॥८॥ 
दूसरे लोगोंकी व्याख्या:--कमंसंन्यास ही करना है तो उनतालीस 
अध्यायोंमें प्रतिपादित कर्मकाण्ड वृथा होगा । इस शंकाको दूर करनेके 
लिये अज्ञोके लिये कर्मविधान यहाँ बताया जा रहा है ॥८॥ 
जिजीविषेदिति वचो ह्वाज्ञस्य परिसचकम्‌। 
न जीविते मृतो दाप गुथ कुर्वन्ति पण्डिताः ॥९॥ 
वजिजीविषेत्‌! से अज्ञानीका सूचन है । क्योंकि ज्ञानी जीवन या मरणमें 
अभिलाषा नहीं करते । 'न जीविते मरणे वा गूर्धि कुर्यादरण्यमियात्‌' 
इत्यादि वचन है ॥९॥ 
नित्यनेमित्तिकादीनि कर्माणि विविधानि च। 
अकामं वा सकामं वा कुउन्नेव जिजोविषेत्‌ ॥१०॥ 
मन्त्रमे कर्माणि बहुबचनसे नित्यनेमित्तिक सन्ध्यावंदन तपंणादि 
'एवं अन्य विविध कमं थे दोनों अर्थ विवक्षित हैं। उन्हें अकाम या 
सकाम भावसे करते हुए ही जीनेकी इच्छा करें ॥१०॥ 


च, 
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अत्र निष्कामकर्माणि न सकासानि केचन। 
तन्न तु प्रतिवद्षभामो भाष्यावष्टम्भनाद्वयम्‌ ॥११॥ 


यहाँ निष्काम कर्म ही विवक्षित है, सकाम नहीं ऐसा कुछ लोग कहते 


. हैं, इस विषयमें हम आगे भाष्यके आधारपर कुछ कहेंगे ॥११॥ 


कुवन्‌ परस्मेभाषेयमस्वार्थफलबोधिनी । 
समप्यं फलमीशायेत्याश्ञयेत्यपरे जगुः ॥१२॥ 
कुवन्‌ यह परस्मेपद परगामिक्रियाफकमें है। मतलव फल ईश्वरको 
समर्पण करना चाहिये, यह उसका आशय है, ऐसे कुछ लोग यहाँ व्याख्या 
करते हैं ॥१२॥ 
अन्न व्याचक्षते केचिच्छब्दव्याख्यानको विदा: । 
जिजोविषेच्डतं वर्षान्‌ न जिघांसेत्‌ कदाचन ॥१३॥ 
यहाँ कतिपय शब्दव्याख्यानपण्डित कहते हैं कि सौ वर्ष जीनेकी इच्छा 
अवस्य रखें, मरनेकी इच्छा न करें ॥१३॥ 
जीवाः शरेष्ठा ह्यजीवानां ततः प्राणभूतः शुभे । 
ततः सचित्ताः प्रवरास्ततश्रेन्द्रियवृत्तय: ॥१४॥ 
तत्रापि स्परशांवेदिभ्यः प्रवरा रसवेदिन: । 
तेभ्यो गन्धविदः श्रेष्ठास्ततः शब्दविदो वरा: ॥१५॥ 
रूपभेदविदस्तत्र ततश्चोभयतोदतः । 
तेषां बहुपदाः भेषठाश्चतुष्पादस्ततो द्विपात्‌ ॥:६॥ 
ततो वर्णाश्च चत्वारस्तेषां ब्राह्मण उत्तम: । 
ब्राह्मणेष्वपि देदज्ञो द्यर्थज्ञोऽम्यधिकस्ततः ॥१७॥ 
गर्थज्ञात्संशयच्छेत्ता ततः श्रेयान्‌ स्वकमंकृत्‌ । 
इत्युक्तत्वा-ट्रागवते कुवंन्नेव जिजोविषेत्‌ ॥१८॥ 
निर्जीवसे सजीव श्रेष्ठ हैं, उनसे प्राणधारी, उनसे चित्तवाले, उनसे 
इन्द्रियवाले, उनमें भी स्पशंज्ञानवाले, उनसे रसज्ञानवाले, उनसे गन्धज्ञान- 


, वाले, उनसे शब्दज्ञानवाले, उनसे रूपज्ञानवाळे, उनसे दोनों तरफ दांतवाळे 


उनमें अनेक पादवाले, उनसे चोपाये और उनसे दो पाँववाले मनुष्य श्रेष्ठ 
हैं । उनमें भी वर्णाअमी, उनमें ब्राह्मण, ब्राह्मणोंमें वेदज्ञ, उनमें अर्थज्ञ, 
उनमें संशय दूर करनेवाले श्रेष्ठ हैं। उनमें भी स्वकर्म करनेवाला श्रेष्ठ 
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है । ऐसा भागवतमें कहा है। सारांश यह कि मनुष्यजीवन श्रेष्ठ होनेर 
जीनेकी इच्छा करो और कर्मठ अतिश्रेष्ठ होनेसे कमं करते हुए ही जीर 
इच्छा करो यही वेदार्थे है ॥१४-१4॥ i 


अपि चाहुः पवंतादेः केवलाश्नमयो भवेत्‌ । 
झन्नप्राणौ तु वृक्षादौ पश्वादौ तो मनोऽपि च ॥१९। 


विज्ञानं च मनुष्येषु विश्षेषेगोपलस्यते । 

आनन्दस्तु विशेषेण देवादावेच वीक्ष्यते ॥२०॥ 
विज्ञानवत्वादन्देस्यः पर्वतादिम्य उत्तमम्‌ । - 
न जिघांसेन्नरतनुं दुल॑सत्वाज्जिजीविषेत्‌ ॥२१॥ 


और भी वातः-पवंतादिमें केवल अन्नमयकी प्रधानता है | वृक्षादिमें ` 
अन्न प्राण दोकी, पञ्ुमादिमें अन्न, प्राण और मन तीन की, मनुष्य शरीरमें > 
अन्न, प्राण, मन और विज्ञानकी और देवताओंमें अन्न, प्राण, मन, विज्ञान 
और आनन्दकी प्रधानता है । विज्ञान विशेषरूपेण मनुष्योंमें है। अतएव २ 
यह पर्वेतादि शरीरसे उत्तम है। उसकी हत्या करनेकी इच्छा मत करो 
दुळेभ होनेसे जीनेकी इच्छा करो इस प्रकार जिजीविषेत्‌ यह विधिवाक्य 
है ॥१९-२१॥ 


किन्तु भाष्यकुतो नात्र विधि मन्त्ेऽनुभेनिरे । 
प्राप्तत्वाज्जीवनेच्छाया अपूर्वत्वोक्त्ययोगतः ॥२२॥ 


मा न भूवं हि भूयासमिति कीटोपि वाञ्छति । 
अतो$पूरवविधिर्नात्र कथंचिदुपपद्यते ॥२३॥ 


किन्तु भाष्यकारने जीवनेच्छामें विधि नहीं मानी । क्योंकि जीवनेच्छा 
प्राप्त होनेसे अपूर्वं नहीं हो सकती । एक कीडा भी मैं न मरू ऐसी इच्छा 
करता है ॥२२-२३॥ 


इच्छायामेव सञ्चत्र न तु संभावनादिषु। 
मुख्यत्वात्तेन च प्राप्ता जीवनेच्छा ह्यनूचते एरंडा 
जिजीविषेतुमे सन्‌ प्रत्ययका इच्छा ही अर्थ है संभावनादि नहीं । 
क्योंकि इच्छा उसका मुख्यार्थे है। जीवनेच्छा प्राप्त है अतः उसका यहाँ 
अनुवाद मात्र है ॥२४॥ 
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शतं--शतसंर्याकाः समा,--संवत्सरान्‌ । तावद्धि पुरुषस्य 
परमायुरनिरूपितम्‌ । तथा च प्राप्तानुवादेन यज्जिजीविपेच्छतं 
वर्षाणि तत्कुवेन्नेव कर्माणीत्येतद्विधीयते ! 


पुरुषकी पूणं भायु सौ वपं ही बतायी गयी है। वैसे भी जीनेकी इच्छा 
भी स्वतः प्राप्त है । उस प्राप्त जीवनेच्छाका अनुवादकर श्रुति यह विधान 
कर रही है कि जो शतवर्षं जीनेकी इच्छा रखते हैं सो कमं करते हुए 
ही हो। 


ननु केचिज्जिघांसन्ति घुःखित्वादिवशान्तिजम्‌ । 
पक्षेऽऽप्राप्तां नियनयेद्विधिस्तस्माज्जिजीविषाम्‌ ॥२५॥ 
पूर्वेपक्ष:--कुछ लोग दु.खी होकर आत्महत्या करना चाहते हैं। अतः 
यक्षमें अप्राप्त होनेसे यह नियमविबि है ॥२५॥ 
मेवे न निपमहृष्टं किचिदत्रापलम्यते। 
यथा तदू वीक्ष्यते व्रोहीनवहुन्तीतिबाक्यतः ॥२६॥ ` 
उत्तरः--नियमविधि स्थुलमें नियमादृष्ट होता है । जेसे 'ब्रीहीनवहन्ति' 
यहाँ कूटकर ही तुस निकलना चाहिये। तभी पुरोडाशादिसे हवन करने पर 
अदुष्ट होगा । इसप्रकार जीवनेच्छा रखनेसे क्या नियमादृष्ट होता है यह 
स्पष्ट नहीं है ॥२६॥ 
न वात्र परिसंख्या स्या्तदाधिकजिजीदिषा । 
भवेद्‌ व्याकृपिता भोती भूयश्च शरदः शतात्‌ ॥२७॥ 
यदि परिसंख्या विधि मनें अर्थात्‌ सौ ही वर्ष जीनेकी इच्छा करो 
अधिक नहीं, तो श्रुतिविरोध होगा । 'जीवेम शरदः शतं' के बाद “भूयश्च 
शरदः शतात्‌’ कहा है । अर्थात्‌ सौ वर्षसे भी हम अधिक जीयें ॥२७॥ 
शतशाब्दोऽत्र संख्यार्यो न त्बनन्ततर्थवाचकः। 
प्रायस्तावद्धि परममायुः श्रुत्याविषदितम्‌ ॥२८॥ 
मन्त्रमें शतशब्द संख्यावाचक-है अनन्तार्थं वाचक-नहीँ। श्रुतियोंमें 
मनुष्योंकी परमायु उतनी ही बतायी है ॥२८॥ 
इत्यं च शतवर्षोयां जीवनेच्छामनुद्य हि। 
कुवंन्नेवेति कर्माणि विघत्तेऽज्ञानिनां श्रुतिः ॥२९॥ 
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फलतः शतवर्षीय प्राप्त जीवनेच्छाका अनुवाद कर श्रुति यहाँ कुचे 
अज्ञानियोंके रिये कर्मविघान कर रही है॥२९॥ चयन 
नित्यं नेमित्तिकं कास्यं प्रायश्चित्तं तथेव च । 
चतुर्विधानि कर्माणि कुव॑न्नेव जिजीविषेत्‌ ॥३०। 
नित्य, नेमित्तिक, काम्य तथा प्रायश्चित्त ये चार प्रकारके कमं 
हुए ही जीना चाहिये ॥३०॥ 
नित्यर्नेमित्तिकेश्चंच न किचित्फलमुःूवेत्‌ । 
प्रत्यवायो ह्यकरणाद्‌ इति मेमांसकं मतम्‌ ॥३१॥ 
इनमें नित्य और नेमित्तिकके करनेसे कुछ फल नहीं मिलता । फिर 
भी करना चाहिये। क्योंकि न करनेसे प्रत्यवाय (नरक) होता है ऐसा 
मीमांसक मत है ॥३१॥ 
नन्वभावात्‌ कथं सावोऽक्करणात्‌ पापलक्षणः। 
नासतो : विद्यते भाव इत्युक्तोरिति चेन्न तत्‌ ॥३२॥ 
न करना यह अभाव है .उससे भावात्मक पाप केसे होगा ? असत्से 
सत्‌ नहीं होता इस पूर्वक्षका उत्तर सुनिये ॥३२॥ 
जायमानो ह॒ वे विप्र ऋणवान्‌ स्पात्त्रिभिऋणे: । 
यज्ञवेदप्रजाख्पेदेवाषिपितृसंधितेः ॥३झा 
अनघोत्य द्विजो वेदाननुत्पाद्य तयात्मजान्‌ । 
अनिष्ट्वा चेव यज्ञेश्व मोक्षनिच्छन्‌ ब्रजन्त्यघ: ॥३४॥ 
ऋणोऽयं सभावरूपत्वात्परत्यवा योडूवक्षमः। 
प्रत्यवेति ह्ममुक्तर्ण इति केचितप्रचक्षते ॥३५॥ 
श्रुतियोंमें बताया है कि पैदा होते ही मनुष्य देव, ऋषि और पितरोके 
तीन ऋणोसे ऋणी होता है । यज्ञ, वेद और प्रजा ये तीन ऋण हैं ॥ 
मनुस्मृतिमें कहा-वेदोंको न पढ़कर, पुत्रोत्पादन न कर एवं देवयजन न 
कर मोक्षेच्छा करनेवाला पतित होता है। ऋण तो भावख्प है। वह. 
प्रत्यवाय उत्पन्न करनेमें समर्थ है। तात्पर्यं यह है कि मनुष्य शरीर हमें 
किसीने दिया अतः हम उनके अर्थात्‌ पितरोंके ऋणी हुए । वेदाध्ययन न 
करते तो मानव होने पर भी पशु समान ही रहते । अतः हम विद्यासे 
ऋणी हुए अर्थात्‌ ऋषियोंके ऋणी हुए । शरीर भी है वेद भी हैं परन्तु. 
अन्न न मिला तो सभी व्यथे है । वृष्टिद्वारा अन्त देनेवाले देवता हैं । अतः 


डि. कि 
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हम उनके ऋणी हें । पितरोंका ऋण तभी चुकता है जब हम भी दूसरेको 
शरीर दें । अर्थात पुत्ोत्पादन करें। ऋषियोंका ऋण तभी चुकाया होता 
है, जव हम वेदोंको पढ़ें और पढ़ायें । देवताओके ऋणसे तभी मुक्त होंगे 
यदि वदलेमें हम यज्ञ करें | यह एक मत हुआ ॥३३-३५॥ 

शुतिस्मृती ममैवाज्ञे यस्ते उल्लङ्घच वतते । 

आज्ञाच्छेदी मम द्वेषी मदूमक्तोऽपि स दण्डभाक्‌ ॥३६॥ 

उल्लद्धघवत्तंन॑ तावदद्भावरूपं भवेदिदम्‌ । 

यद्वेशितुः कोपवृततिर्मायायां भावरूपिणो ॥३७॥ 

आज्ञाच्छेदी दण्डनीय इति या वृत्तिरेश्वरी । 

स एव प्रत्यवायोऽयं जीवानां दुःखकारणम्‌ ॥३८॥ 

पितुराज्ञापरित्यागे पित्रा पुत्रो हि दण्ड्यते | 

तद्वदित्येवमन्ये च प्रभिण्वन्ति मनीषिणः ॥३९॥ 

श्रुति और स्मृति मेरी ही आज्ञा है। उसका उल्लंघन कर रहनेवाला 

शाज्ञाछेदी मेरा द्वेषी है यह शास्त्रवचन हैं। उल्लंघनकर रहना यह भावरूप 
है। अथवा आज्ञा भंग करनेसे परमेश्वरको कोपात्मिका मायावृत्ति होती है। 
यही प्रत्यवाय है। पिताकी आाज्ञाका उल्लंघन करनेसे पिता पुत्रको दण्ड 
देता है | वही न्याय यहां भी है । यह दूसरा मत है ॥३६-३९॥ 


परे तु सच्चिदानन्दः परमात्मैव केवल । 
जगत्त्वसदचिच्चेव ह्यानानन्दं च कल्पितस्‌ ॥४०॥ 
सनोमयेन सच्चेव ब्िज्ञानमयतञ्च चित्‌ । 
कल्प्यते सुख्मानन्दमयेनेव च संसृतौ ॥४१॥ 
नित्यनेमित्तिक।दीनि नित्यसंपादितानि चेत्‌ । 
आनन्दमयवुत्ति तु प्रापयेत्‌ परजन्मनि ॥४२॥ 
तदभावे दुःखरूपा संसृतिः. प्रकटा भवेत्‌। 
अयमेव ` प्रत्यवाय उच्यते दुःखलक्षणः॥४३॥ 
मन्दतीब्रादिसोह्यानि वृत्तिभेदक्ृतान्यतः । 
पुण्येरशिकसोल्यं चेत्यन्ये संप्रतिपेदिरे ॥४५॥ 


परमात्मा ही सत्‌-चित्‌-आनन्द है । जगत्‌ तो असत्‌ अचित्‌ अनानन्द 
अर्थात्‌ दुःखरूप है । मनोमयसे जगम सतुकी, विज्ञानमयसे चितुकी और 
आनन्दमयसे आनन्दकी कल्पना होती हे । नित्य और नेमित्तिक यदि निय- 
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मतः संपादित होतो आनन्दमय वृत्तिको जन्मान्तरमें उद्भूत करेंगे। 
पर दुःखरूप जगत्‌ प्रकट दीखता रहेगा । वस यही प्रत्यवाय है | | Bs 
तीब्रादि सुख वृत्तिभेदसे होता है । तदर्थ अन्य पुण्यकमाँकी सार्थकता है 
यह तीसरा मत है ।४०-४४। ४ 
मीमांसकानुरोधेत तदेतदुपपादितम्‌ । 
वस्तुतः पापनाशश्च पुण्य चाःत्येव तत्फलम्‌ ॥४५॥ 
ये तीन मत मीमांसकानुरोधसे दिखाये । अर्थात्‌ नित्यादि करनेसे कुछ 
फल नहीं और न करनेसे प्रत्यवाय होता है, इनमें न करनेसे क्यों प्रत्यवाय? | 
इसका उपपादन किया । वस्तुतः नित्यनेमित्तकसे भी पुण्य भी होता है 
और पापनाश भी होता है ॥४५॥ 
नित्यनेकित्तिकेरेव कुर्वंणो दुरितक्षयम्‌ । 
ज्ञानं च विमलीकुर्व्नित्येवं स्मृतिदर्शनात्‌ ॥४६॥ 
स्मृतिमें लिखा है-नित्यनेमित्तिक कर्मोसि पापक्षय करो ज्ञान निल 
करो इत्यादि ॥४६॥ 
कर्मणा *तृलोक: स्यादित्युक्तं च थुतो स्फुटम्‌ । 
व्याख्यास्यामश्च तदिदमग्रं भाष्याभुरोधतः ॥४णा 
कमंसे पितृलोक होता है ऐसा श्रुतिमें भी बताया है । इसकी व्याख्या 
हम भाष्यके अनुसार यथास्थानपर करेंगे || ४७॥ 
ब्रतरूपेण कार्याणि कर्माणीत्येतदब्नवीत्‌ । 
कुर्वभ्ेवेत्येवकारो नेरन्तर्याथंसूचकः ॥४८॥ 
कुवन्नेवमें एवकारका अर्थ है करते हुए ही अर्थात्‌ व्रतरूपसे नियमतः 
करो ॥ ४८ ॥ 
अग्ने व्रतपते नित्यं चरिष्यामि ब्रत दृढम्‌। 
शकेयं राध्यतां तम्मेऽनुतात्सत्यमुपेम्यहम्‌ ॥४९॥। 
व्रत धृत्वा पुरणीयं शकेयं प्राथनात्र हि । 
सफछं स्यादिति प्रोक्तं राष्यतां सिद्धिवाचकम्‌ ॥ ५०॥ 
तत एवानुतादस्मात्संसारात्‌ सत्यलक्षणम्‌। 
आप्यते परमं तत्त्वं तच्च मन्त्रान्तरे स्थितम्‌ ॥ ५१॥ 
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` “अस्ते व्रतपते व्रतं चरिष्यामि, तच्छकेयं तन्मे राध्यतास्‌, इदमहम- 
नृतात्सत्यमुपेमि' इस सन्त्रमे कमंको ब्रतख्पमें करना बताया है। ब्रत पूरा 
हो इसके लिये शकेयं यह प्रार्थना है। सफल होनेके लिये “राध्यतां 
यह प्रार्थना है । “राध-साध संसिद्धो' में राध सिद्धिवाचक है। सिद्ध होनेका 
मतलब ही है कि अनृतसंसारसे सत्यपरमात्माकी ओर पहुँचना । ब्रतसे 
किसप्रकार अनृते सत्यप्राप्ति यह, अन्य मन्त्रमें स्पष्ट है ॥ ४९५१ ॥ 
बतेन दीक्षामाप्नाति दीक्षयाप्नोति दक्षिणाम्‌ । 
बद्धां दक्षिणयाप्नोति अद्धया सत्यमाप्यते॥ ५२ ७ 
ब्रतसे दीक्षा प्राप्त होती है । दीक्षासे दक्षिणा । दक्षिणासे श्रद्धा (दक्षिणा 
श्रद्धामाप्नोति ऐसा मन्त्रमें पाठ है) श्रद्धासे सत्यकी प्राप्ति होती 
है ॥ ५२॥ 
दोयते ज्ञानस:द्वाव: क्षीयते पशुभावना। 
दानक्षपणसंयुक्ता दीक्षात्र च विवक्षिता ॥ ५३७ 
दक्षिणेति च दक्षिण्यं कुशलत्वं तदुच्यते । 
्रमाद्यं कुशलात्तेवत्येवं भृत्याप्युदीरितस्‌ ॥ ५४ ॥ 
ज्ञानप्रदान और पशुभावक्षपण यही *दीक्षा'का अर्थ है। दाक्षिणाका 
अर्थ है दक्षिण्य कुशलता ॥ ५३-५४ ॥ 
तथा च नेरन्तर्येण. कार्य कम व्रतात्मना। 
येनाशुसाह्ियुक्तिः स्यात्तच्च मन्त्रेऽपि कोतितम्‌ ॥५५॥ 
अभिप्राय यह हुआ कि कतंव्य कमं निरन्तर करना चाहिए व्रतरूपसे 
करना चाहिये इसके लिये 'कुवंन्नेव' यह एवकार है। इसीसे वक्यमाण 
अशुभविमुक्ति है । इसी बातको अन्य भन्त्रने भी बताया है ॥५५॥ 
यन्मे छिदं चक्षुषोः स्यात्तुण्णं हुन्मनसोरपि। 
बृहस्पतिस्तद्वमातु भुवनस्य ` पर्तिह शम्‌ ॥५६॥ 
आम्नायाष्ययनाद्यैश्चाऽव्यर्थः कालो विघीयताम्‌। 
वृहत्पतिस्तद्दधात्वित्येतदत्र विवक्षितम्‌ ॥५७॥ 
“न्मे छिद्र चक्षुषोहुंदयस्य मनसो वाति तृण्णं बृहस्पतिमें तददवातु | 
झं नो भवतु भुवनस्य यस्पतिः” इस मन्त्रमें चक्षु हृदय और मनके छिद्रको 
छोड्नेके लिए वृहस्पतिसे प्रार्थना की गयी है । बीच बीचमें पापप्रसक्ति ही 
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एवमेवंप्रकारेण त्वयि जिजीविषति नरे = नरमात्रासिमानिन्नि 
इत = एतस्मादग्निहोत्रादीनि कर्माणि इर्वतो वर्तमानात प्रकारात्‌ ( 
अन्यथा = प्रकारान्तरं नास्ति येन प्रकारेणाशुभं कमे न लिप्यते 

इस प्रकार कमं करते ही जीवनकी अभिलाषा रसनेवाले, “मैं मनुष्य हूँ 
ऐसा शरीराभिमान रखनेवाले तेरेलिये अग्निहोत्रादि कर्म करते 
जीनेके वतंमान प्रकारसे अतिरिक्त दूसरा कोई प्रकार नहीं है जिससे 


छिद्र है | वृहस्पतिसे वेदाध्ययनादि विवक्षित है । उससे बीचमें पापप्रसक्ति 
नहीं होगी । निरन्तर सत्कम होता रहे यही सारांश है ॥५६-५७॥ 
प्रतिष्ठिता वाङ मनसि मनो वाचि प्रतिष्ठितम्‌ । 
अहोरात्रान्‌ संदघेऽहमनेनेत्यपरा श्रृतिः॥५८॥ 
अत्राहोरात्रसंधानं नेरन्तयं विवक्षितम्‌ । 
कुर्वननेवेत्येवकारस्तमेवार्थ प्रभाषते ॥५९॥ 
वाङ्‌ मे मनसि प्रतिष्ठिता इत्यादि शान्तिमन्त्रमें जो “अहोरात्रान्‌ 
संदधामि” बताया उसका भी सत्कमंनेरन्तर्य ही अर्थ है। उसी अर्थको 
कुर्वन्नेव यह एवकार कहता है ॥५८-५९॥ 
कलिः शयानो भवति जिहानो द्वापरो भवेत्‌ । 
त्रेता तिषंश्वरन्‌ सत्यं चरेवेति तथा श्रतिः ॥६०॥ 
सोनेवाला कलि है। निद्रात्यागी द्वापर है। उठनेवाला त्रेता है। 
चछनेवाला सत्ययुग है । इसलिये बढ़े चलो ( गृढार्थ स्वयं ऊहनीय है ) इस 
श्रुतिमें चरेव कहकर निरन्तर कमं करनेका ही उपदेश किया है ॥६०।। 
एवं त्वयि० 
एवं सुकर्म कुर्वाणेऽशुभं कमं न छिप्यते। 
नारको यातना नास्य संभवोऽस्ति समुद्तेः ॥६१॥ 
इसप्रकार निरन्तर सुकर्म करनेपर नरकयातना तो नहीं ही होगी। 
उद्धारकी भी काफी संभावना रहती है। (यही द्वया सत्यमाप्यते इत्या- 
दिका भी अभिप्राय है ॥६१॥ 
इतः प्रकारान्नान्योऽस्ति प्रकारः कोऽपि येन हि । 


नाशुभं कर्म लिप्येन नरसात्राभिमानिनि ॥६२॥ 


५० ईशावास्योपनिषद्‌ | द्वित्तीयो 
कर्मणा न लिप्यस इत्यर्थः। अतः शास्त्रविहितानि कर्माण्यरिनि- 
होत्रादीनि कुवेज्षेव जिजीविपेत्‌ । 

कथं पुनरिदमवगम्यते-ू्वण मन्त्रेण संन्यासिनो ज्ञाननि्ठोक्ता, 
द्वितीयेन वदशक्तस्य कर्मनिष्ठेति । उच्यते, ज्ञानकमणोिरोधं 


अशुभ कमसे बचाया जा सके । इसलिए शास्त्रविहित अग्निहोत्रादि कमं 
करते हुए ही जीनेकी इच्छा किया करे । 

प्रश्न होगा कि यह केसे अवगत होता है कि पृ्वमन्तरमे 
संन्यासीके लिए ज्ञाननिष्ठा बतायी और द्विंतीयमें संन्यासा5स- 


मर्थके लिए कर्मनिष्ठा वतायी ? सुनो। ज्ञान और कर्मका पर्वतसमान 
क ण जि २. 


कमे करते रहना यही एक प्रकार है । इससे अन्य कोई प्रकार नहीं 
है जिससे नराभिमानी तुममें अशुभकर्मका लेप न हो ॥६२॥ 
झन्यः प्रकार इत्यर्थं थालत्र प्रथमान्ततः । 
प्रकारवचने थाले सामास्येनाब्रवोन्सुनिः ॥६२॥ 
अन्यः प्रकारः अन्यथा । यहाँ प्रथमान्त अन्यशब्दसे थालू प्रत्यय है। 
सामान्यतः पाणिनि मुनिने प्रकाराथं में थाळू कहा ॥६३॥ 
यत्तु वृत्तिकृता तेन प्रकारेण तथान्यथा। 
न थालनभिघानास्स्यातप्रथमान्तादितोरितम्‌ ॥६४॥ 
प्रायोबादः स मन्तव्यस्तेन काचिन्न हि क्षतिः । 
लौकिकानभिधानं वाख्त्रगन्तव्यस्तदाशयः ॥६५॥ 


यद्यपि वृत्तिकारने प्रथमान्तसे थाछू प्रत्यय अनभिधानात्‌ ( प्रयोग न 
होनेसे ) नहीं होता है । अन्य प्रकारसे इस प्रकार तृतीयात्तार्थमें ही प्रत्यय 
होता है ऐसा वताया है । किन्तु वह प्रायोवाद है ( प्रायः ऐसा ही होता है) 
अथवा लोकें प्रयोग नहीं होता यही वृत्तिकाराशय है । वेदमें तो यहींपर 
प्रथमान्तसे थाल्‌ प्रत्यय हुआ है ॥६४-६५॥ 


संन्यासिनो ज्ञाननिष्ठा पुवंमन्त्रेण दिता । 
परेण तदशक्तत्य कमंनिष्ठाभ्युदीरिता॥६६॥ 
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यवेतवदकम्प्यं यथोक्त न स्मरसि किम्‌ १ इहाप्युक्त यो हिं. 
जिजीविषेत्‌ स कमं ङुवेन्‌, ईशावास्यमिदं सवं तेन त्यक्तेन 


चुज्जीथाः, मो गृधः कस्यस्विद्धनमित च; “न जीविते मरणे वा 
संन्यासशासनात्‌ । डि 

उभयोः फरुभेदं च वद्ध्यति । “इमौ द्वावेव पन्थानावनुनि- 
व्क्रान्ततरो भवतः क्रियापथश्चैव पुरस्तात्‌ संन्यासश्च’ [ उत्तरेण 


निवृत्तिमार्गणैपणात्रयस्य त्यागः ] तयोः संन्यासपथ एवातिः - 


अविचल पूर्वोक्त ( सम्वन्वभाष्योक्त ) विरोधको क्यों भूल रहे हो । यहां 
उपनिषत्‌ मन्त्रोंमें.भी देखो-जो जीनेकी इच्छा रखता हो वह कर्म करे, ईशसे 
सबका आच्छादन. करो और उस त्यागसे आत्मरक्षा करो। और भी :-- 
किसीके धनकी इच्छा न करो । संन्यासशासन भी देखो-जीवन या मरण 
की अभिलाषा न करें, अरण्य जाय यह स्थिति है । वहाँसे फिर वापस न 
आयं । दोनोंके फोंमें भेद भी आगे बतायेगे। ये दोनों ही मागं सूष्टिके बाद 
प्राढुभू त हुए । प्रथम कमंमागे और पश्चात्‌ संन्यास अर्थात्‌ निवृत्तिमागसे 
त्रिविध एषणात्याग । इन दोमें संन्यासमागं ही उत्कृष्ट है तैत्तिरीयमें भी 
बताया है-संन्यास ही उत्कृष्ट है | वेदाचाये भगवान्‌ व्यासने भी अपने 


NSS 
प्रथम सन्त्रमें संन्यासियोके लिय ज्ञाननिष्ठा तथा द्वितीय मन्त्रमें ज्ञान- 
निष्ठामें असमर्थ पुरुषके लिये कर्मनिष्ठा बतायी ॥६६॥ 
समुच्चयं पुनः केचिद्वाञ्छन्ति ज्ञानकमंणोः। 
तस्त युक्तं विरोषित्वाडुभयोभिन्नरूपयोः ॥६७॥ 
कुछ लोग ज्ञान और कमंका समुच्चय मानते हैं । परन्तु दोनों परस्पर 
विरोधी होनेसे वह युक्त नहीं हैं ॥६७॥ 
इयादरण्यं नो कुर्याज्जीविते मरणे गुधिम्‌। 
इति संन्यासशिष्ट्युक्ता जोवनेच्छाविहीनता ॥६८॥ 
जिजीविषेदिति परोक्ता जीवनेच्छा तु कामणास्‌ । 
कथमेकाधिकारित्वं तयोः संभवदुक्तिकम्‌ ॥६९॥ 
अरण्य जाय, जीवन और मरणमें आकाइक्षा न रखें, ऐसा संन्यास 


७ > 
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गुषिं कुर्वीतारण्यमियादिति च पदं, ततो न पुनरियादिशत 
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रेचयति “न्यास एवात्यरेचयदिशति च तैचिरीयके | द्वाविमावथ 
पन्थानौ यत्र वेदाः प्रतिष्ठिताः प्रबवत्तिउक्षणो घमो निइत्तथ 
विभावितः? इत्यादि पुत्राय बिचार्थ निश्चितमुक्त' व्यासेन वेदा- 
चार्येण भगवता । विभागं चानयोदेशयिष्यामः ॥२॥ 
पुत्र (शुकदेव) के प्रति पूर्ण विचार कर निश्चितख्पेण बताया-ये दो मार्ग 
हैं जिनके प्रतिपादनमें वेद पूर्ण संलग्न है। एक प्रवृत्तिर्पी धर्ममार्ग है, 
और दूसरा विशेषरूपेण अनुष्ठित निवृत्ति धमंमार्ग । इन दोनो मार्गोका 
विभागशः निरूपण आगे करेंगे ॥२॥ 
ज्ञासनमें बताया । और यहाँ जिजीविषेत्‌ ऐसा कर्मियोंको कहा । भला “करा यात देस कमियोंको कहा। मला ये 
विरुद्ध अर्थ एकाधिकारमें केसे हो ? ॥६८-६९॥ 
द्वाविमावथ पन्थानो यत्र वेदाः प्रतिष्ठिताः । 
घर्मो निवृत्तञ्च विभावित: ॥७९॥ 
इति व्यासोऽपि भगवान्‌ हयो राह पृथक स्थितिम्‌ । 
प्रवृत्तो न निवृत्तः स्यान्निवृत्तो न प्रवृत्ति मान्‌ ॥७१॥ 
भगवान्‌ वेदव्यासजीने भी प्रवृत्तिधमे और निवृत्तिधमं ये दो पृथक्‌ 
बताये | प्रवृत्त निवृत्त नहीं होता और निवृत्त प्रवृत्त नहीं होता ॥७०-७१॥ 
ननु सिक्षाटनादीनि कर्माणि ज्ञानिनामपि। 
भवन्तीति कथं ज्ञानकमंणोः स्याद्विरोधिता ॥७२॥ 
इच्छाभासो भवत्येव जीवने ज्ञानिनामपि । 
अभिघत्तां तमेवात्र श्रुतिरेषा जिजीविषेत्‌॥७३॥ 
पूर्वपक्षः--भिक्षाटनादि कमं ज्ञानीके भी होते हैं, तव ज्ञान और कमंमें 
केसा बिरोध ? जीवनेच्छाका आमास ज्ञानियोंको भी होता है। वही 
इच्छामास जिजीविषेतूका अर्थ माना जाय ॥७२-७२॥ 
सेवं सिक्षाटनादीनीत्यल्पसुक्तं मनीषिणा । 
उपदेश्ञादिकरणि यतयः कुर्वते भृशम्‌ ॥७४॥ 
उत्तरः-मिक्षाटनादि यह अल्प कहा । केवल देहनिर्वाहाथं कमं ही 
नहीं, उपदेशादि भी यति करते हैं ॥७४॥ 
अधिकारविशिष्टानि यागादीनि किलात्र तु। 
कममंशन्दाभिधेयानि न क्रियामात्रमेव तत्‌ ॥७५॥ 
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यहाँ कर्मेशब्दका अर्थ है-अधिकारविशिष्ट यागादि कर्म, नकि 
केवल क्रियामात्र ॥७५॥ 
हिजो$स्मि काणकुब्जादिदोषहीनोऽस्मि सद्गृहो 
एवं विघाभिमानी स्यादधिकारोह कसंसु ॥७६॥ 
मै द्विज हूँ, काना नहीं, बहरा नहीं, सद्गृहस्थ हूँ इत्यादि देहामिमा- 
नवाला यागादि कमंमें अधिकारी होता है ॥७६॥ 
द्विजत्वाद्यभिमानोऽयं ज्ञानिनां नेंव संभवेत्‌ । 
इति प्रागेव कथितं पुनः स्मर महामते ॥७७॥ 
दिजत्वादि अभिमान ज्ञाननिष्ठको नहीं हो सकता यह पहले ही कहा 
गया है। हे महामते उसे पुनः स्मरण करो ॥७७॥ 
ननु चाश्चसकर्मास्ति कर्तव्य यमिनामपि। 
सेवं समावितिष्ठत्य प्रत्यवायो भवेत्तदा ॥७८॥ 
पूवपक्ष:--आखिर संन्यास भी तुरोयाश्रम है । उसमें भी आश्रम कमं 
कतंव्य है । उत्तरः--तब तो कभी संन्यासी समाधिमे कुछ दिन बेठ जाय 
तो नित्यकर्म लुप्त होनेसे आपके मतमें उसको प्रत्यवाय लगेगा ॥७८॥ 
ज्ञाननिष्ठां परिप्रेप्सोः साधोविविदिषोयंतेः । 
उक्तान्याअमकर्माणि न तां प्राप्तस्य चन ॥७९॥ 
सिद्धान्त यह है कि जो साधक है विविदिषु होनेसे संन्यासी हुआ, 
ज्ञाननिष्ठा प्राप्त करना चाहता है उसके लिये आश्रम कमे है, न कि ज्ञान- 
निष्ठाको प्राप्त यतिके लिये भी ॥७९॥ 
न कर्मणा न प्रजया त्यागेनेकेऽमृतं ययुः। 
तस्मात्कमं न कुवन्ति यतयः पारदर्शिनः ॥८०॥ 
तावत्कर्माणि कुर्वीत न निविद्येत यावता। 
कमणा मृत्युमुषयो निषेदुद्रंविणेहिनः ॥८१॥ 
इत्यादिवचनत्रातसहत्न षु स्थितेष्वपि । 
अवेदिकमिति हचूचुः कमंत्यागं कुदृष्टयः ॥८२॥ 
कमें, प्रजा आदिसे नहीं, त्यागसे ही ऋषियों ने अमृतत्व प्रास किया, इस 
लिये पारदर्शी यति कमं नहीं करते तबतक कमं करें जबतक वेराग्य न हो 
इत्यादि वचनसहस्त्र श्रुतिस्मृतिपुराणोंमें भरे पड़े हैं । फिर भी कुछ लोगोंको 
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कमंत्याग अवेदसम्मत प्रतीत हुआ । दोष उनका नहीं किन्तु उनकी दृष्टिका 
है कि इतने वचनोंको वह देख न सकी ।८०-८२॥ 
॥ इति द्वितीयमन्त्रभाष्य वातिमस्‌ ॥ 
उक्तं त्यक्तेन भुक्षीथा आत्मानमिति पूर्वतः । 
झपालयल्षिजात्मानमात्मघाती भवेदसौ ॥१॥ 
त्यागसे आत्मरक्षा करो यह पहले बताया । आत्मरक्षा न करनेवाला 
ही आत्मघाती है ॥१॥ 
क्रियते तस्य निन्दात्र पुरुषस्यात्मघातिनः। 
प्रपञ्चयितुमाद्यस्य सन्त्रस्यार्थमिह श्रुति: ॥२॥ 
उस आत्मघाती पुरुष की तृतीय मन्त्र में निन्दा है । यह प्रथम मन्त्रार्थे 
का स्पष्टीकरण करने ही के लिये है ॥२॥ 
भोगाथंपक्षे नेतस्य मन्त्रस्योत्यानिकाऽऽञ्जसी । 
अप्रासङ्भिकिनिन्देयं तम्मतेनात्मघातिनाम्‌ ॥२॥ 
भुञ्जीथाः का आत्मरक्षा अर्थ न कर जो लोग भोगार्थं मानते हैं उनके 
मत से आत्मघातियों की यह निन्दा अप्रासङ्गिक होगी और अस्मन्मत में 
प्रथम आत्मरक्षा करो कहा, यदि आत्मरक्षा न करें तो क्या हानि यह 
प्रन उठना तव स्वाभाविक है। अवसरतः उसका समाधान तृतीय मन्त्र 
से दिया जाना है अतः पुरी संगति बेठती है ॥३॥ 
न निन्दा निस्दितुं निन्द्यं विधेयस्तवनाय सा। | 
मात्मरक्षंव तेनात्र स्तूयते परनिन्दया /४॥ 
निन्दा निन्दाथं नहीं किन्तु विधेयस्तुत्यथं होती है। अतः यहाँ आत्म- 
घातनिन्दा से आत्मरक्षा की ही स्तुति है ॥४॥ 
फलस्तुत्या च सर्वत्र गम्यते साधनस्तुतिः । 
ततश्च ज्ञाननिष्ठायाः स्तुतो पयंवसायिता ॥५॥ 
फलस्तुति से सवंत्र साधनस्तुति गम्य होती है। अतएव यहाँ ज्ञानः 
निष्ठा की स्तुति में ही पर्यवसान है ॥५॥ 
जिजीविषाविधिर्नास्तीत्यतस्तत्प्रतियोगिनी । 
नात्महत्या . विनिन्द्याऽत्र विधेयस्तुत्यभावतः ॥६॥ 
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असुर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसाबृताः | 
तांस्ते प्रे्याभिगच्छन्ति ये केचात्महनो जनाः ॥३। 


असुरोंके वे लोक हैं जो अन्धकारमय है-अज्ञानावृत हैं। उन न | 


लोकोंको वे प्राप्त होते हैं जो आत्मघाती जन हैं ॥३॥ 
अथेदानीमनिइन्निन्दार्थोऽयं मन्त्र आरम्यते-असुर्याः । 
परमात्मभावमडयमपेक्ष्य देवादयोऽप्यसुराः, तेपां च स्वभूता 
लोका असुर्या नाम; नामशब्दोऽनर्थको निपातः, 
अब अज्ञानियोंके निन्दार्थ यह (तीसरा) मन्त्र कुरू हो रहा है 
यहाँ असुरसे देवा भी ग्राह्य हैं । क्योंकि मद्टेत परमात्माभावका देवन: 


प्रकाशन न होनेसे देव भी अदेव-असुर ही हैं। उनके संपादारूपो लोक 
असुर्यं है । मन्त्रमें नामशन्द मर्थरहित निपात है। 


यद्यपि जिजीविषेत्‌ की प्रतियोगी आत्महत्या है ऐसा माना जा सकता 
है और आत्महत्या की निन्दा कर जीवनेच्छा की स्तुति की जा रही है 
ऐसा भी हो सकता है तथापि जिजीविषा विधेय नहीं है । विषेय की स्तुति 
होती है और उसके प्रतियोगी की निन्दा की जाती है। जिजीविषा स्वतः 
प्राप्त होने से विधेय नहीं है यह पहले ही कहा जा चुका है ॥६॥ 
जिजोविषेदितिप्राणधारणेच्छेव गम्यते । 
न त्वगौणात्मनो रक्षाऽगौणात्माग्रे च वर्ण्यते ॥७॥ 
दूसरी बात जिजीविषेत्‌ का प्राणधारणेच्छा ही अर्थ है, न कि अगौण 
आत्मा की रक्षा और यहाँ उपनिषत्‌ में आगे-पीछे पर्यगात्‌ इत्यादि 
अगौण आत्मा का वर्णन है । अतः तत्स्तुति हो युक्त है ॥७॥ 


अमूर्या नाम ते 


प्राङ्मन्त्रयुग्मविषया नेदोयांसो जनाः शुतेः। 
असुरास्तु दवीयांसस्तस्मात्ते इतिगीः शतो ॥८॥ 


ज्ञानी और कर्मी दोनों ही श्रुति केसमीपवर्ती हैं। परन्तु असुर श्रुतियों 


हि 
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से दूर रहते हैं। अतएव श्रुति ने भी विप्रकृष्ट परोक्षवाचक 'ति' पद का 
प्रयोग किया ॥८॥ 


यदर्थेऽत्र तदित्येके येऽन्घेनेत्यपरे पदम्‌। 
इतरद्‌ वर्ण्णमानाथ नामेत्येतत्तु नार्थवत्‌॥९॥। 


तांस्ते इस तदर्थप्रतिनिर्देश से ते लोका यह ये लोका इस प्रकार यदर्थमे 
है ऐसे कुछ लोग मानते हैं। अन्धेन से पहले 'ये' का अध्याहार है यह मता- 
न्तर है । प्रकृत वर्ण्यमान ते शब्द का अर्थ है ऐसा भी माना गया है। नाम 
यह भर्थविशेषरहित निपात है ॥९॥ 


आत्मारामा भवस्त्येके घूतसंसृतिबन्धनाः । 
आत्मक्रीड आत्मरतिरित्यादिश्षुतिसंस्ठुताः ॥१०॥ 
अन्ये स्युरिन्त्रियारामाः संसारवञ्नवतिनः। 
अघायुरिन्द्रियाराम इत्याविस्म्रृतिनिन्दिताः ॥११॥ 
त एव चेन्ब्रियारामा इहासुरपदेरिताः। 
परात्मभावमद्वेतमपेक्षय हि सुरा अपि॥१२॥ 


कुछ लोग संसारंबन्धनरहित आत्माराम होते हैं। आत्मक्रीड आत्म- 
रति इत्यादि श्रुतियों के द्वारा उन्हीं को स्तुति की गयी है और कुछ लोग 
संसारपरिश्रमणमात्र करने वाळे इन्द्रियाराम होते हें । उन्हीं को अघायु- 
रिन्द्रियाराम इत्यादि से निन्दा की गयी है। वे इन्द्रियाराम ही यहाँ असुर 
हैं। परमात्मभाव अद्वोत को अपेक्षा से देवता भी यहाँ असुर ही 
हैं ॥१०-१२॥ 


रमन्तेऽसुषु ये नाम प्राणदेहेन्द्रियादिबु । 
कामं देवादयत्ते स्युरसुरा एव ते मताः॥१२॥ 
असुषु रमन्ते इत्यसुराः | असु प्राणों में अर्थात्‌ शरीर इन्द्रिय प्राणादि 
में जो रमण करते हैं वे भले ही देवता आदि कोई हो फिर भी असुर ही 
हैं ॥११॥ 
नन्बेथं योगिकार्थश्रेन्िन्दा नेव प्रतीयते। 
सत्यं शब्दस्वभावेन निन्दा शब्देन गम्यते ॥१४॥ 
यदि यौगिक “प्राणों में रत” अर्थ है तो निन्दा की प्रतीति नहीं होगी । 
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आणरत तो प्रायः जगत्‌ है । उसमें निन्दा की क्या बात है। ऐसे पूर्वपक्ष में र 
उत्तर यह है कि असुर शब्द ही ऐसा है कि निन्दा उससे अभिव्यक्त होती ( 


है। जैसे राक्षस शब्द का रक्षा करने वाला अर्थ अले ही कर लो फिर मी 
उस शब्द को कोई पसन्द नहीं करेगा । जैसे भाषा में अपनी पत्नी के भाई 
ह यदि साला करके पुकारे तो गाली न होने पर मी गाली हो जाती 
॥श्था 
सा भूदपुरशब्देन निन्दावगतिरत्र हि। र 
अन्धेन तमसेत्युक्त्या$विद्दनिन्दावगस्यताम्‌ ॥१५॥ 
अथवा असुर शब्द से अविद्वश्निन्दा गम्यमान न हो फिर भी अन्येन 
तमसावृता इससे तो निन्दा स्पष्ट होती ही है ॥१५॥ 
अत्रेदं चोद्यते चोद्यमन्नह्मज्ञानिनोऽखिलाः। 
देवा वा मानवा वापि भवेयुरसुरा न वा ॥१६॥ 
आयेऽसुर्या इति व्यर्थमसुरत्वात्सजन्मनाम्‌। 
न किल ब्ञह्मवेत्तारो लभन्ते जन्म संसृतिम्‌ ॥१७॥ 
भविष्यज्ज्ञानवस्वेन मानवा नासुरा यदि! 
कयं भवितुमहंन्ति देवा असुरञब्दिताः ॥१८॥ 
यहाँ एक प्रश्‍न यह उठाया जाता है कि अन्रह्मज्ञानी सभी चाहे देवता 
हो चाहे मनुष्य, असुर हैं या नहीं | यदि सभी असुर हैं तो 'असुर्या' यह 
विशेषण व्यर्थ है। क्योंकि ब्रह्मज्ञानी को जन्म होता नहीं। जन्म जिस 
किसी का भी हो असुर्येलोक जन्म ही होगा। यदि कहें कि मनुष्य को 
ज्ञान कभी-न-कभी हो सकता है। अतः असुर्यजन्म नहीं माना जायेगा तो 
देवता भी असुर केसे ? उनको भो तो कभी-न-कभी ज्ञान हो सकता 
है ॥१६-१८॥ 
तदथमादितेयानां ज्ञानं भवति वा न वा। 
इत्पेतच्चिन्त्यते ूर्वमसुर्यार्थनिरुक्तये ॥१९॥ 
इस प्रश्‍्नके परिहारार्थे तथा असुयंशब्दार्थनिरुक्िके लिए प्रथम देवताओं 
को ज्ञान होता है या नहीं इसी पर कुछ विचार प्रस्तुत करेगे ॥१९। 
अन्न केचित्समाचस्युर्ज्ञनं न स्याद्दिवौकसास्‌ । 
तदेतद्भुगवद्गीताइलोकाकूतेन गस्यते 0२०७ 
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इस विषय में कुछ लोगों का कहना है कि देवताओं को ज्ञान नहीं 
होता। यह बात गीता के कुछ इलोंको की पर्यालोचना से स्पष्ट होती 
है॥२०॥ 
प्राप्य पुण्यकृतां लोकानुषित्वा शाश्वतीः समाः । 
शुचोनां श्रीमतां गेहे योगभ्रष्टोऽभिजायते ॥२१।। 
अथवा योगिनामेव कुले भवति धीमताम्‌ । 
इत्यम्यघायि गीतायां तत्पर्यालोच्यते मया ॥२२॥ 
ये भोगवासनायुक्ता योगभ्रष्टा भवन्ति ते। 
शुचीनां ओमतां गेहे जायन्ते वासनानुगाः ॥२३॥ 
ये योगवासनायुक्ता योगश्रष्टा भवन्ति ते। 
जायत्ते योगिनामेव कुले तद्वासनानुगाः ॥२४॥ 
अन्न द्वितीयक्षास्थेः पुण्यक्कल्छोकमुत्तमम्‌ । 
स्वर्ग प्राप्य ततो ज्ञानं कथं नेवाप्यते बुधैः ॥२५॥ 
देवादिभावं प्राप्यापि योगसंस्कारिणोपि ते । 
जायन्ते योगिनां गेहे ज्ञानाऽलाभस्ततः स्फुट: ॥२६॥ 
इत्यं च तेव देवानां ज्ञानप्राप्तिभेवेदिति। 
भगवत्सं मतं सिद्धमन्यथानुपपत्तितः॥ १७॥ 
गीता में कहा है--योगश्नष्ट पुण्यवानों के स्वर्गादिलोकों को प्राप्त 
होकर वहाँ बहुत दिनों तक रहकर फिर पवित्र श्रीमन्तों के घरों में अथवा 
ज्ञानी योगियों के कुळ में जन्म लेते हैं । अव इसपर हम विचार करें। 
यहाँ भगवान्‌ ने दो पक्ष बताजे। श्रीमन्तों के घर में जन्म और योगियों 
के कुल में जन्म । यहाँ व्यवस्था यह है कि योगभ्रष्ट ( योगाभ्यास करते 
करते सिद्धि प्राप्त होने से पुवं जो मर गया वही योगभ्रष्ट है ) मरते समय 
यदि भोगवासना किञ्चित्‌ रही तो श्रीमन्तो के घर में जन्म लेगा और मरते 
समय योगवासना ही जागृत रही तो वह योगियों के कुल में जन्म लेगा | 
इस पर विचारणीय बात यह है कि योगसंस्कार के साथ जो मरा और 
स्वगं में गया, देवादि शरीर पाया तो वहाँ उसको तत्त्वज्ञान क्यों नहीं प्राप्त 
हुआ ? क्यों उसको जन्म लेना पड़ रहा है? इससे यह निश्चित होता है 
कि भगवान्‌ देवशरीर में ज्ञानप्रापत नहीं मानते | अन्यथा एक तृतीय पक्ष भी 
बोलते कि कुछ योगी देवशरीर में ज्ञान प्राप्त कर मुक्त भी `हो जाते हैं। 
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“कां गति कृष्ण गच्छति” इस प्रश्न के उत्तर में वह भी कहना आवश्यक | 
था ॥२१-२७ १ 
` परे पुनरिदं प्राहुभंवेज्ज्ञानं दिवौकसाम्‌ । 
तदुपर्यपि तत्प्राह संभवाद्‌ बादरायणः ॥२८॥ 
ब्रह्मसूत्रे निगदितं श्रृतिष्वपि विलोक्यते । 
इन्द्र: प्रजापति गत्वा ज्ञानं प्राप कृतव्रतः ॥२९॥ 
दूसरे लोगों का कहना है कि देवताओं को भी ज्ञान होता है। 
“तदुपर्यपि बादरायणः संभवात्‌” इस प्रकार ब्रह्म सूत्र में देवताओं को सी 
ज्ञान सम्मव बताया है । श्रुतियों में भी यह बात प्रसिद्ध है कि इन्द्र ने 
प्रजापति के पास जाकर ब्रत रखकर ज्ञान प्राप्त किया ॥२८-२९॥ 
नन्वेवं केवलं प्रामो विरोधः श्ुतिंगोतयोः। 
नाभूनषिर्णोतिरिति चेदत्र ब्रूमो विनिणंयम्‌ ॥३०। 
पूर्वपक्ष :-इस प्रकार तो आपने केवळ श्रुति और गीता विरोधः 
दिखाया | कोई निर्णय तो बताया नहीं । ठीक है। अब आप निर्णय 
सुनिये ॥३०॥ 
देवा हि द्विविधाः प्रोक्ताः कमंजाजानजाख्यया । 
आजानजानां स्याज्ज्ञानं कमंजानां पुननं हि ॥३१॥ 
देवता दो प्रकार के होते हैं। एक कंज और दूसरे आजानज । उनमें 
आजानज देवों को ज्ञान होता है कमंजों को नहीं ॥३१॥ 
्रे्याभिगमनध्रोक्तेः प्राप्ता इह तु कमंजाः। 
असुरत्वं भवत्तेषां सोगमात्रात्तवष्मणाम्‌ ॥३२॥ 
यहाँ 'प्रेत्याभिगच्छन्ति' वचन से स्पष्ट है कि आजानज यहाँ उपस्थित 
नहीं है। उपस्थित होते हैं तो कमंज देव ही । उनका देवादि शरीर भी 
भोगमात्रप्रयोजन है । अतएव उनको असुर मानने में कोई हानि नहीं 
है ॥३२॥ 
प्रायोऽसुरत्वमाजानजानामपि दिवौकसाम्‌ । 
वव नाके गरुसंप्रापिः सुलभा सनतादि च ॥३३॥ 
और यदि सोचा जाय तो आजानज देव भी प्रायः असुर ही होते 
हैं। भला स्वगेलोक में कहाँ गुरु की प्राप्ति सुलभ होतो है और मनननिदि 
घ्यासनादि भी कोन वहाँ करता है ॥३३॥ 


६० ईशावास्योपनिषद्‌ [ तुतीयो 


ते लोकाः कर्मफलानि लोक्यन्ते दृश्यन्ते भज्यन्त इति जन्मानि। 


लोक उनको कहते हैं जहाँ कर्मफल देखे जाते हें अर्थात्‌ भोगे जाते हैं 
अर्थात्‌ जन्म ही यहाँ छोकपदार्थ है । 
अत एव च सूत्रेपि संभवादित्युदीरितम्‌ । 
अस्ति संभावनामात्रं न तु तत्रास्ति निश्चय; ॥३४॥ 


इसीलिए सूत्र में भी 'संभवात्‌' इतना ही कहा । सम्भावना मात्र दै । 
कोई निश्चय नहीं है ॥३४॥ 


लोकाः 
ते लोक्यन्तेष्नुभुयन्‍्ते लोकास्ते जन्मलक्षणाः । 
असुराणां स्वभूतास्ते ह्यासुर्याः परिकोतिता: ॥३५॥ 

मन्त्र में लोकपद का जन्म अथे है। असुरों का स्वत्वरुपो जन्म ही 

बुर है ( असुरस्य स्वं' सूत्र से य प्रत्यय ) ॥३५॥ 
सप्तलोका भवत्त्यूष्वंमघः सप्त प्रकोतितः। 
प्रकर्षादुघ्वलोकाः स्युरपकर्षादधोभवाः ॥३६॥ 

सात लोक ऊपर और सात लोक नीचे माने गये हैं। प्रकृष्ट ऊध्वं 

और अपकृष्ट होने से अघः होते हैं ॥३६॥ 
अस्ति ब्रह्मे तिविज्ञानाच्छुभेच्छा जायते सताम्‌ । 
तदीयविषयो भूः स्यादस्तित्वेन निरूपितः ॥३७॥ 

“अस्ति ब्रह्म ब्रह्म है ऐसा निश्चय ज्ञान होने से ब्रह्म प्राप्ति की शुभेच्छा 
होती है। शुभेच्छावाला जन्म या शुभेच्छा विषयोकृत ब्रह्म भूलोक है। 
भूर अस्ति ॥३७॥ 

विचारणा भावना स्याऱदावनाविषयो भुवः । 
निदिष्यासनतः सुष्ठु वरणात्स्वरितीयंत ॥३८॥ 

भावना विचारणा मनन उसका विषय भुवः है। सुष्ठुवरण--निदि- 

व्यासन तनुमानसा उसका विषय स्वः है ॥३८॥ 
महः साक्षात्कृतः प्रोक्तः संपन्नो हि महीयते । 
अभिनिष्पद्यमानोऽयमुत्तमः पुरुषो जन: ॥३९॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाम्याँ सहिता ६१ 


साक्षात्कार से सत्सम्पत्ति होती है । यही सत्त्वापत्ति है। सम्पन्न महित 
होता है ऐसा श्रुति में कहा गया है। फिर स्वेन रूपेण अभिनिष्पद्यमान ही 
जन उत्तम पुरुष है। यही असंसक्ति है ॥३९॥ 

ज्ञानेकतानतारूपं पदार्याभावनात्तपः । 
सत्यस्तुरीयगानिष्ठः सत्यमात्रावशेषणात्‌ ॥४०॥ 

'यस्य ज्ञानमयं तपः' श्रुति से ज्ञानेकतानता ही तप है। वहाँ अज्ञानः 
जन्य पदार्थों का भास नहीं रहता । तुरोयगा स्थिति सत्य है, सत्त्यमात्र 
वहाँ अवशिष्ट रहता है ॥४०॥ 

तद्विष्णोः परमं स्थानं सदा पश्यन्ति सुरयः। 
सत्यस्य सत्यं परमं सर्वाधिष्ठानलक्षणस्‌ ॥४१॥ 
वही सत्य स्वाधिष्ठान विष्णु का परम स्थान है ॥४१॥ 
शुभेच्छादिसमाभासाः सङ्भकाम!दथस्त्वघः । 
सङ्कात्‌ सञ्जायते काम इति गीतासु दिताः ॥४२॥ 

शुभेच्छा विचारणा आदि के समाभास गीतोक्त संग, काम, क्रोध, 
संमोह, स्मृतिभ्रंश, बुद्धिनाश और प्रणाश ही सात अघोलोक हैं । तत्तत्र- 
धानता से तत्तल्लोक माना जाता है। शुभेच्छा ब्रह्मसंग है, संग विषयसंग 
है। विचार ब्रह्ममनन है, काम भोगमनन है। तनुमानसा संकल्प की. 
न्यूनता से, क्रोध विवेक की न्यूनता से । सत्त्वापत्ति सम्यग्‌ ज्ञान, ठीक- 
विपरोत संमोह । असंसक्ति दोनों में बराबर है। एक ओर ज्ञान से दूसरी 
ओर स्मृतिभ्रंश से । पदार्थाभावनी भी तुल्य है। एक ओर ब्रह्ममात्रदर्शन 
से दूसरी ओर बुद्धिनाश से । तुरीयगा और प्रणाश भी तुल्य है। दोनों में 
पुरुषार्थं नहीं रहता । तुरीयगा में कृतकृत्य होने से और प्रणाश में सर्वे- 
स्वनाश होने से । इसीलिये नष्ट पुरुष को पाताळ में गिर गया ऐसा कहा 
जाता है ॥४२॥ 

भवतीति ततो भूः सदसस्वावरणक्षयात्‌ । 
ावथेज्ज्ञापयेच्चित्तमभानावरणक्षयात्‌ EN 
आनन्दसुष्ठुवरणात्स्वरित्येवं निरूपितः। 

महत्त्वाद्‌ व्यापकत्वाच्च महो$खण्डात्मना स्थितिः ॥४४।॥. 
सर्वोपादानरूपरवाज्जनोऽधिष्ठानलक्षणः || 
सवंप्रकाशकश्चेव तपो ज्ञानेकलक्षणः ॥४५॥, 


२ ईश्ञावास्योपनिषद्‌ [तृतीयो 


पारसाथिकरूपेण स्थितिः सत्य उदीरितः। 
एतेषां विप्ररीताश्च फ्रमेणेवातलादयः॥४६॥ 
सत्यत्वं च जडत्वं च दुःखं चेव परिच्छिदा। 
जन्यत्वं विच्नमशचेवानृतं चेति यथाक्रमम्‌ ॥४७॥ 
असत्त्वापादकावरणनिवृत्तिसे सतु-भूलोक है। अभानापादकावरणनि- 
'बुत्तिसे भुवः--चित्‌ है। आनन्दामिव्यक्तिसे सुष्ठु वरणीय स्वः है । व्यापक 
अखण्ड मह है । सर्वोपादान जन है । सवंप्रकाशक तप है। परमार्थ सत्य 
'है। इससे विपरीत मत्यंत्व, जडत्व, दु ख, परिच्छिन्नता, ` जन्यत्व, आन्ति 
और मिथ्या अतलादि लोक हैं ॥ ४३-४७॥ 
सङ्ककामादिपतिताः मर्त्यत्वादिनिवेशिनः । 
अतलाद्या अघोलोका असुर्या नाम ते , मताः ॥४८॥ 
संगकामादिदोषसे व्याप्त तथा मत्येत्व, जडत्व आदि अभिनिवेशयुक्त 
गजो अतलादि जन्म है वही यहाँ असुर्य लोक है ॥४८॥ 
. नन्वयुक्तमिदं सवं प्रसिद्धार्थप्रहाणतः । 
असुराणां प्रसिद्धा हि लोका घ्वान्तसमाबृताः॥४९॥ 
पूर्वपक्ष- ये सब व्याख्या अयुक्त है। क्योंकि इसमें प्रसिद्ध अर्थका 
“परित्याग होता है। असुरोंके लोक अतल वितलादि काले अन्धकारसे 
“भावृत पुराणादिमें प्रसिद्ध हैं । उन्हींका यहाँ ग्रहण करना चाहिये ॥४९॥ 
मेवमात्महनो नामानात्मज्ञा इति वक्ष्यते । 
आत्मानमव्ययं हन्तुं कः प्रभुजंगतीतले ॥५०॥ 
अनात्मज्ञा आत्महुनो ज्योतिष्डोमादिकमिणः। 
कथं रसातलमिय्रुः प्रेत्य ते स्वगंगामिनः ॥५१॥ 


उत्तरः-अनात्मज्ञ ही आत्मघाती हैं यह आगे बतायेंगे | क्योंकि 
'अव्यय आत्माको कौन मार सकता है । ज्योतिष्टिमादि कर्म करनेवाले भी 
आत्मघाती हो सकते हे । क्षीणे पुण्ये मत्यंलोकं विशन्ति’ वाले भी आत्म- 
घाती ही हैं। परन्तु ज्योतिष्टोमादि कर्मकारी रसातर क्यों जाने लगे । वे 
तो स्वगंगामी होते हैं ॥५०-५१॥ 
तस्माल्लोकं प्रयान्त्येते यथाकमं यथाश्रुतम्‌ । 
असुर्यादिपदार्थोऽतो यथाव्याख्यात आञ्जसः ॥५२॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्या सहिता दे 


अन्धेनादर्शनात्मकेना्चानेन तमसाऽऽ्रता आच्छादिताः 
तान्स्थावरान्तान्‌ प्रेत्य त्यक्त्वेमं देइमभिगच्छन्ति यथाकमं . 
यथाश्रुतम्‌ । ये के चात्महनः। आत्मानं घ्नन्तीत्यात्महुनः। के ते 
जनाई! येऽबिदवां सः। कथं त आत्मानं नित्यं हिंसन्ति? अविद्यादोषेण 
विद्यमानस्यात्मनस्तिरस्क्रणांत्‌ । विद्यमानस्यांत्मनो यत्कर्य फः 
मजरामरत्वादिसंवेदलक्षणं तद्‌ हतस्पेव तिरोभूतं भवतीति प्राकृतां 
अविद्वांसो जना अत्महन [इति] उच्यन्ते । तेन ह्यात्महननदोषेण 
संसरन्ति ते ॥३॥ 

वे अन्ध यानी अदर्शेनरूपी अज्ञानात्मक तमसे आच्छादित हैं। स्थाव- 
रपर्यन्त उन जन्मोंको ( योनियोंको ) मरणोत्तर कमं तथा ज्ञानके अनुसार 
वे पाते हैं जो आत्मघाती हैं। आत्माका हनन करनेवाले आत्महन अर्थात्‌ 
आत्मघाती हैं । वे जन कोन ? जो अविद्वान्‌ हैं। वे नित्य आत्माकी दिसा 
कैसे करते हैं? अविद्यारूपो दोषसे वे विद्यमान भी आत्मका तिरस्कार जो 
करते हैं । विद्यमान आत्माका कार्य अर्थात्‌ फल अजरत्व अमरत्वादि हतके 
समान तीरोभूत होता है, अतः प्राकृत अज्ञानी जन आत्मघातो कहलाते हैं। 
इस आत्मघात दोषकी सजा है कि वे जन्ममरण संसार पाते हैं ॥३॥ 


इसलिये यथाकर्म यथावेद वे लोकको प्राप्त होते हैं ! इसलिये यहाँ 
असुर्यादिपदार्थं यथाव्यख्यात हो ग्राह्य हैं ॥५२॥ 
अन्धेन तमसावृता: । 
पश्वाद्या: स्थावरान्ताश्च सव$पुर्या भवन्ति ते । 
आवृतास्तससा सर्वे ह्न्धेनादर्शनात्मना ॥५३॥ 


पशुसे लेकर स्थावरपर्यन्त सभी असुयं लोक हैं । अदशंनात्मक तमसे 
चे आवृत हैं ॥५३॥ 


आत्महनो जना: 
विद्यमानात्मनः कार्यममरत्वादिवेदनम्‌ । 
हतस्येव तिरोभूतं येषामात्महनस्तु ते॥५४। 
विद्यमान आत्माका कार्य है अजर अमररूपसे अपनेको जानना । 


द्ध ईशावास्योपनिषद्‌ _ तृतीयो 
अजरत्वामरत्वादि प्रतीत नहीं होता है इसका अर्थ है आत्मा मृत सा 
हो गया । अतएव जिन्होंने आत्माके अजरत्वामरत्वादिको तिरोहित क्रिया 
वे आत्मघाती हैं ॥५४॥ 
कणंधारं शुरं प्राप्य नुदेहं बुलंभं प्लवम्‌ । 
भवान्धि न तरेत्‌ सोऽयमात्महेति स्मृतेवंचः ॥५५॥ 
नृदेहमाद्यं सुलभं सुदुर्लभ प्छवं सुकल्पं गुरुकर्णधारम्‌ । 
मयानुकूलेन नमस्वतेरितं पुमान्‌ भवाब्धिं न तरेत्‌ स आत्महा ॥' 
इस प्रकार भागवतमें आत्मधातीका लक्षण कहा है। अर्थात्‌ दुर्लभ 
भानवशरीरखूपी जहाज और कणंधार गुरुको प्राप्त किया । फिर भी भव- 
सागरको जो पार न होता हो वह आत्मघाती है ॥५५॥ 
नुजन्म दुछंभं लब्ध्वा श्ुतिपारावलोकनम्‌ । 
मुक्तावयत्नोऽसद्‌ ग्राहाद्‌ हन्त्यात्मानं किलात्महा॥५६॥ 
“छब्च्वा कर्थचिन्तरजन्म दुर्लभ इत्यादि विवेकचुडामणिका इलोक 
यहाँ संक्षिप्त किया है ॥५६॥ 
तांस्ते प्रेत्याभिगच्छन्ति 
अवेदीदिह चेत्‌ सत्यं महतो नंष्टिरन्यथा । 
असन्नेव भवेदेष ह्यसद्‌ ब्रह्मेति वेद चेत्‌ ॥५७॥ 
“इह चेदवेदीदथ सत्यमस्ति’ 'असन्नेव स भवति असद्‌ ब्रह्मेति वेद चेत्‌’ 
इत्यादि श्रृतियोमें आत्मघातीका स्वरूप सामने आता है ॥५७॥ 
योऽत्यया सन्तमात्मानमन्यया प्रतिपद्यते । 
कि तेन न कृतं पापं चोरेणात्मापहारिंगा ॥५८॥ 
और तरहके आत्माको और तरहसे समझनेवाळा आत्मापहारी चोर 
है, उसने बया ही पाप नहीं किया, ऐसा महामारतमें आया है ॥५८॥ 
गरीयान्‌ सर्वपापेभ्य आत्मघातः प्रकोतितः। 
प्रायश्रित्त हि नास्त्यस्य फलं संसरणं ध्रषस्‌ ॥५९॥ 
समस्त पापोंसे बड़ा पाप आत्मघात है। उसके लिये प्रायश्चित्त भी 
नहीं है । जन्ममरणरूपी संसार फल उसका निश्चयेन होता है ॥५९॥ 
इति तृतीयमन्त्र भाष्यवातिकस्‌ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाम्याँ सहिता ६५ 


यस्यात्मनो हननादविद्वांसः संसरन्ति तद्विपर्ययेण विद्वांसो जना 
युच्यन्तेऽनोत्महनस्तत्की इशमात्मतच्तमित्युच्यते-अनेजञदिति । ` 

जिस आत्मा के हनन से अज्ञानी संसार दुःख पाते हैं और उसके विप 
रीत ज्ञानी मुक्त होते हैं-आत्मघाती नहीं होते वह आत्मतत्त्व केसा है ? 
सो कहते हैं-( अनेजत्‌ इत्यादि से )। र 


यवज्ञानात्संसरन्ति मुढा आत्महनो जना: | 
वणंयत्यात्मतत्त्व तद्‌ यज्ज्ञानान्मुच्यते बुघ: ॥ १॥ 


जिसके अज्ञान से नुढ आत्मघाती जन जन्ममृत्यु संसारंमें पड़ जाते हैं 
उस आत्मतत्त्वका वर्णन करते हैं जिसके ज्ञान से विद्वान्‌ मुक्त होता 
है ॥१॥ 


भी 


नन्वीशावास्यमित्येवमीश्वर: प्रस्तुतः पुरा। 

आत्मतत्त्वं कथंकारं वण्यंत्वेनोपतिष्ठते ॥ २॥ 

न चात्मघातिनो गुढा पुर्वमम्त्रे विनिन्दिताः | 

आत्मतत्त्व ततः प्राप्त वष्यत्वेनेति सांप्रतम्‌ ॥ ३॥ 

आत्मानमन्यथा ज्ञात्वा संसरपन्ात्महा भवेत्‌ । 

इत्येषा भवतां व्याख्या, व्याल्यास्यामो5न्यया वयम्‌ ॥४॥ 

ईशावास्यं ततो रक्षेदात्मानमिति शासनात्‌ ' 

ईशविज्ञानशून्यो हि निपतन्नात्महा भवेत्‌ ॥५॥ 

युक्तं चेतद्धचन्यथा स्यादप्रस्तुतविनिन्दनात्‌ । 

असुर्या नाम सन्त्रस्याप्यप्रासङ्भिकिता ध्रवा॥ ६॥ 
. पूर्वपक्ष :--ईशावास्य से ईश्वर प्रस्तुत हुआ था यहाँ अचानक आत्म- 
तत्त्व की वर्णनीयता केसे प्राप्त हुई? यह कहें कि आत्मज्ञान शून्य मूढ 
आत्मघाती पूर्वमन्त्र में निन्दित हुये हैं । अतः आत्मतत्त्व भी वर्णनीय है तो 
उसका जवाब यही है कि यह आपकी व्याख्या है। आप कहते हैं कि आत्मा 
को अन्यथा जानकर आत्मघाती होने से जन्ममृत्यु संसार को प्राप्त होता 
है। परन्तु हम उसकी व्याख्या दूसरे ढंग से करेंगे। ईशावास्य में यह 
बताया कि ईशतत्त्व ज्ञान से जगत्‌ का आच्छादन कर--सवंत्र ईश्वरदशंन 


कर आत्मा की रक्षा करो। यदि ईश्वरदशंन नहीं करोगे तो पतित होकर 
ष्‌ 


६६ ईशावास्यपनिषद्‌ [ चतुर्थो 


आत्मघाती बन जाओगे । ऐसी उसकी व्याल्या हे और यही व्याख्या ठीक 
भी है । अन्यथा प्रथम मन्त्र में ईश्वर दर्शन की श्राप्तव्यता सूचित कर फिर 
आत्माके अदशन की अप्रस्तुत निन्दा हो जाने से “असुर्या नाम” यह मन्त्र 
ही अप्नासज्ञिक होगा । अतः ईस्वरदशनहीन ही आत्मघाती तृतीय मन्त्र में 
उक्त है ॥२-६॥ 

न चेशतस्वमेवात्र निख्प्यमिति सांप्रतम्‌ | 

यतो मनोजवीयस्त्वं सांनिध्यादात्मसंत्रय ॥ ७ ॥ 

आहमन्येवानुपद्येद्य आ्मैवामुद्विजानतः । 

इत्यप्रिमं च वचनमात्मतत्त्वानु्ोगिकम्‌ ॥ ८ ॥ 


तो वावा क्यों बखेडा करना, ईशतत्त्व का ही “स पयंगात्‌” इत्यादि 
में निरूपण है ऐसा ही मान लीजिये, क्या इसमें नुकशान ? नुकशान क्यों 
नहीं, 'मनसो जवीय' यहाँ मन के सांनिध्य से आत्मतत्त्व ही उपस्थित होता 
है। अगले मन्त्रं में भी 'आत्मन्येवानुपक्ष्यति' “आत्मेवाभूद्रिजानतः' इस 
प्रकार आत्मा शब्द लेकर वर्णन हुआ है। ऐसी स्थिति में यहाँ ईशतत्त्व का 
वर्णन हम केसे स्वीकार कर सकते हैं ? ॥७-८॥ 


सत्यसोक्षात्मनो्भेदं थुतिनेवावलोकते । 
तत इंशपदेनोक्तमात्मत्वेनानुभाषते ॥ ९ ॥ 


सिद्धान्त :--आपका कथन सत्य है कि पहले ईषवर से प्रारम्भ किया, 
फिर यहाँ आत्मा का वर्णन करने लगे और यह असंगत जैसा लगता है। 
वस्तुस्थिति यह है कि श्रुति ईश में और आत्मा में भेद ही नहीं देखती । 
अतएव ईश से प्रारम्भ कर आत्मपद से वर्णन करने लगी ॥९॥ 
नन्वात्मावास्यसित्येव कुतो नाह पुरा थुति: | 
उच्यतेः्हंकृतेर्सा भुदास्पदं वासकं त्विति ॥१०॥ 


यदि ईश में और आत्मा में श्रुति भेद नहीं देखती तो शब्द बदलकर 
बोलने की क्या जरूरत थी । 'आत्मावास्यमिदं सर्न' ऐसा ही प्रारम्भ क्यों 
नहीं किया ? इसका उत्तर सुनिये। कहीं अहंकारास्पद आच्छादक के रूप 
में उपस्थित न हो जाय इसके लिये अपरिच्छिन्न परमात्मलामार्थे 'ईशा' 
पद का प्रयोग किया । शुद्ध आत्मा से उपक्रम होने के बाद फिर विपरीताथं 
उपस्थित नहीं होगा । अतः बाद में आत्मपदप्रयोग किया ॥१०। 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्या सहिता ६७ । 


आत्मावास्यमिदं सवंसिति भागवते पुनः। 
प्रारम्मोऽप्यात्मशब्देन संश्ञयोच्छित्तये कृत: ॥११ ॥ है 
श्रुति में ईश शब्द का अथं आत्मा से भिन्न कहीं कोई न कर ले इसके | 
लिये भागवत में प्रारम्भ में भी आत्मावास्य ही शब्द रखा ॥११॥ 
श्रतिस्तु निजरीत्येव प्रबुबोधयिषुः सती | 
ईशावास्यमिति प्रहाऽलण्डार्थोपस्थितिभ्रसुः ॥१२॥ 
तथा हि तत्पदाथंस्य प्राधान्येनादिमथुति: । 
अनेजदेकमित्यादि त्वंपदार्य प्रधानतः ॥१३॥ 
स॒पयंगादिति पुनरुभयेक्यप्रधाततः । 1 
समाभ्योऽस्नाविरोऽर्थान्‌ हि व्यबावित्युभयेक्षणात्‌ ॥१४॥ 
व्यथंमस्नाविरत्वादि हीशेष्प्राप्तनिषेधनम्‌ । 
समास्पोर्यान्‌ व्यघादेतज्जीवस्यासंभवार्थकस्‌ ॥१५॥ 
तस्मादेकत्वमेवात्र सामानाधिकरण्यतः । 
जीवेशयोः शृतेरिष्टमसिशब्दाथं एव सः ॥१६॥ 


: _ यद्यपि भागवत में आत्मावास्य से उपक्रम किया तथापि श्रुति अपनी 
ही विशिष्ट रीति से प्रबोध कराने के लिए अखण्डार्थोपस्थित्यर्थ ईशावास्य 
से प्रारम्भ किया । अर्थात्‌ 'ईशावास्य' यहाँ तत्पदार्थं का प्रधानतया निर्देश 
है। “अनेजदेक' इत्यादि में त्वं पदार्थं का प्रधानतया निर्देश है और 'स' 
पयंगात्‌' में असिपदार्थ का निर्देश है । क्योंकि वहाँ ईश्वर और जीव दोनों 
का सामानाधिकरण्य है। 'अकायमस्नाविर' यह सब ईश्वर में अप्राप्त का 
निषेध हो जायेगा, अतः जीव में प्राप्त सशरीरत्व का वह निषेध है| प्रजा- 
पतियों को अर्थ विभाजन करना यह जीव का काम नहीं । अतः वह ईस्वर 
निर्देश है। इस प्रकार प्रथम ईश्वर वर्णन, फिर जीवका वर्णन फिर उन 
दोनों की एकता का वर्णन किया । यही तो श्रौतरीति है ॥१६॥ 

तस्मिन्नपो मातरिश्वत्येतच्चेक्यप्रबोवकम्‌ । 

तथापि ततप्रसङ्भेक्तुपपत्त्युपपत्तये ॥१७॥ 

यद्यपि ‘अनेजदेकं’ इस मन्त्र भी 'तस्मिन्नपो मातरिदवा दघाति' से 

जीवेशवरेक्य बोघ होता है। तथापि वह षड्लिङ्गान्तगंत उपपत्ति संपाद- 
नाथं प्रसक्तङ्गो है ॥१७॥ 


६८ i - ईशावास्योपनिषद्‌ | [ चतुर्थो 


अनेजदेकं मनसो जवीयो 
नैनद्देवा आप्लुवन्‌ पूर्गमर्णतू । 
'तद्धावतोन्यानत्येति तिष्ठत्‌ 
तस्मिन्नपो मातरिश्वा दधाति॥४॥ 
वह आत्मतत्त्व निष्क्रिय तथा एक है, फिर भी मन से अधिक तेज 
गति है। पहले ही पहुँच जाने वाळे इसको देवता पहुँच न सके | वह 
दौड़ने वाळे अन्य सबको पछाडता है, अथ च स्थिर है ।. सूत्रात्मा हिरण्य- 
गर्भ उस आत्मतत्त्व की सत्ता में प्राणियों को कर्मफल विभाग करता 
है : 
अनेजद्‌ न एजत्‌ । एज कम्पने, कम्पनं चलनं स्वावस्थां- 
एजनरहित अनेजत्‌ है । एज घातु का कम्पन अथे है। कम्पन अर्थात्‌ 
यत्वत्रात्मेति सर्वत्र परमात्मार्थकं वचः 
इति 'तरप्रतिदक्ष्मामो यथास्थानं यथाश्रुति ॥१८॥ 


द्वेती रोगों का कहना है कि आत्मन्येव इत्यादि सकंत्र आत्मपद का 
परमात्मा परमेश्वर ही अर्थ है। उसका समाधान श्रुति के अनुसार यथा- 
स्थान ही बतायेंगे ॥ १८॥ 


अनेजत्‌ 
न कर्पते नेजतीदमनेजदचछं स्वतः: । 
आत्मतत्त्वं क्रियाशुन्यं व्यापके ` तदयोगतः॥।१९॥ 
“एजु कम्पने” कम्पन-चलन जिसमें न हो वह अनेजत्‌ कहलाता है। 
स्वतः आत्मतत्त्व क्रिया शून्य है । व्यापक में क्रिया सम्भव नहीं है ॥१९॥ | 
संयोगे च विभागे चाऽसमवायि हि कारणम्‌ । 
क्रियामप्राप्मयोः प्रापि संयोगं च बुधा जगुः ॥२०॥ 
व्यापकत्वाच्त चाप्राप्रमात्मनः किंचिदेव हि। 
स्वशून्यदेद स्वप्रा प्रर्व्यापकस्य कथं भवेत्‌ ॥२१॥ 
बु  “संयोगविभागासमवायिकारणं कमं” यह क्रिया का लक्षण है। “अप्राप्त- 
योस्तु या प्राप्तः सेव संयोग ईरितः” यह संयोग का लक्षण है। अणु में 
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अच्युतिः, तडजिंतं सर्गदेकरूपमित्यर्थः । तच्च सर्वभूतेषु । 
चलन यानी स्वरूपच्युति। उससे रहित अर्थात्‌ जो सवदा एकरूप है । 
और वह समस्त प्राणियों में एक है । 
क्रिया हुई इसका अर्थ है कि उसका पूर्वस्थान से वियोग हुआ और उत्तर 
स्थल से संयोग हुआ। भले ही अल्प मात्रा में हो, फिर भी प्राप्त देश का 
परित्याग और अप्राप्त देश की प्राप्ति क्रिया में होती ही है। व्यापक आत्मा 
में यह सम्भव नहीं है। वह खसकेगा तो कहाँ खसगेगा ? जहाँ वह नहीं 
वहाँ खसकना होगा, परन्तु वैसा कोई स्थान नहीं है ॥ २०-र२ शा 
ननु भो बम्भ्रमच्चक्र स्वीयधुर्यां निरन्तरम्‌ । 
अभ्ाप्तदेशसंप्राप्तिं विनेव भ्रमतीति चेत्‌ ॥२२॥ 
पूर्वपक्ष :--चक्र अपनी धुरी में ही जव निरन्तर घूमता है तव अप्राप्त 
देशप्राप्ति के बिना भी क्रियावान्‌ देखने में आता है। वैसे आत्मतत्त्व भी 
अप्रा देशप्राप्ति के बिना घूमता है। ऐसा मानने में व्यापकत्व वाधक 
नह “हो सकता ॥२२॥ ४ 
मास्ठु तस्य तदंशानां विस्पष्टं दृष्टिगोचरा। 
भवत्यप्राप्तसंग्रामिश्चक्रचङ्क्र णस्यले ॥२३॥ . 
न चात्मावयवाः सन्ति येरप्राप्ताप्तिसंभवः । 
व्यापकत्वान्तिरंशत्वादात्मा सिद्धति निष्क्रियः ॥र४॥ 
उत्तर :-यद्यपि चक्र भ्रमणस्थल में चक्र को अप्राप्तदेशप्राप्ति नहीं है 
तथापि चक्रावयवों की अप्रापतदेशप्रा्ि दृष्टिगोचर होती है। चक्रनेमि 
ऊपर नीचे होती दिखाई पड़ती है । इस प्रकार यदि आत्मा के अवयव 
होते तो सम्भव था । पर, आत्मा निरवयव है। अतएव व्यापक और 
'निरवयव होने से आत्मा निष्क्रिय सिद्ध होता है ॥२३-२४॥ 
भीषास्मास्पवते वात इति श्रुत्यनुरोधतः। 
एजयच्नपि सर्वान्‌ स नेवेजत्यत्यव्भुतः पुमान्‌ ॥२५॥ 
उस आत्मा के भय से ही पवनादि क्रियावान होते हैं इस श्रुति से वह 
सबको कंपाता है, फिर भी स्वयं हिता नहीं, यही तो उसमें आश्चर्य की 
चात है ॥२५॥ 
एकम्‌ 


एकं च सवंभुतेषु प्रतिदेहं न मिद्यते। __ 


७० ईशावास्यपनिषद्‌ [ चतुर्थो 


शुत्यन्तरं च तमिससथं स्पष्टमवोचत ॥२६॥ 
एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः । 
एकघा बहुधा चेव दुइयते जलचन्द्रवत्‌ ॥२७॥ 
वह समस्तभूतों में एक है प्रतिदेह भिन्न नहीं। जळचन्द्र के समान 
केवल नाना प्रतीत होता है ॥२६-२७॥ 
स्वसमानद्वितीयेन हीनमित्यपरे जगुः। 
तदसन्मुर्यशब्दार्थपरित्यागप्रस क्तितः ॥२८॥ 


सभानोक्त्या गतार्थत्वाद्‌ हवितीयपदयोजनम्‌ । 
मुख्यार्थाभासमानेतुं बलाद्यत्नो वृथा कृतः॥२९॥ 


द्वेतवादी 'एक' का अर्थ करते हैं-स्वसमानद्वितीय रहित । किन्तु यह्‌ 
एकशन्द का मुख्यार्थे नहीं है । लाक्षणिक अर्थ तो कुछ भी किया जा सकता 
है । दूसरी बात स्वसमान द्वितीय यहाँ द्वितीय शब्द किसलिये है? यह एक 
घोखामात्र है कि ये सुनने वालों को ऐसा लगे कि 'एक' का ही यह 
शब्दार्थ है । क्योकि 'एक' का एक भी अथं है द्वितीयरहित भी अर्थ है। 
परन्तु 'स्वसमानरहितं' इतना ही पर्याप्त है। परमेश्वर के समान कोई 
संसारमें नहीं है । उसमें द्वितीय तृतीय बोलनेका क्या काम है ? ॥२८-२०॥ 
ननु स्वसदुशं स्व स्यात्‌ स्वसान्यं हि स्वयं कथम्‌ । 
तस्माद्‌ हितीयशास्यं हि वक्तव्यमिति चेन्न तत्‌ ॥३०॥ 
तदसाघारणं घमं तद्भेदं च बिभति यः। 
स एव तत्समः प्रोक्तः स्वयं न स्वसमो मतः ॥३१॥ 
गगनं गगनाकारमित्यादिवच्मेषु तु। 
औपस्यशून्यकयनमाल ङ्कारिकभाषया ॥३२॥ 
पुवंपक्ष :--स्वसमानद्वि तीयरहितं ऐसे द्वितीयपद नहीं जोड़ेंगे तो 
स्वसमान तो स्वयं भी है, स्वशून्य स्वयं कैसे होगा ? उत्तर :- स्वसमान 
स्वयं नहीं होता | तद्धिज्च तद्गतासाधारणधर्मंवान्‌ ही तत्सम होता है। 
गगनं गगनाकर इत्यादि में उपमा नहीं यही अर्थे है | न कि स्वसमान स्वयं | 
गे तो देवदत्त जेसा ही है इस भाषा प्रयोग में भी उपमाशून्य ही अर्थ 
॥२०-२२॥ 


मन्त्र ] शांकरमाष्य-जयमङ्गलोयवात्तिकाभ्यां सहिता ७१ 


स्वभिन्नं नेति मुख्यार्थं एव तत्रापि भण्यताम्‌ । 
असाधारणधर्मोऽयं नेकार्थथटको यतः॥३३॥ 
अस्तु, एक शब्द का 'स्वसमानं न' यही अर्थं हे। ऐसे पूर्वपक्ष का 
उत्तर हे कि 'एकंका स्वसमानं न! अर्थ नहीं, 'स्वभिन्नं न' यही अर्थ हे । 
असाधारण घरमे भी एकपदार्थ घटक नहीं हे ॥३३॥ 
नस्वेकरवार्पसंख्येव मुख्यार्थः वाब्दरीतितः।' 
स त्वयापि परित्यक्तः स्वभिन्नाभाववादिना ॥३४॥ 
पुवपक्षः-एक शब्दका एकत्वसंख्या मुख्यार्थे है, वह तो आपको भी 
छोड़ना पड़ा, क्योंकि आप भी स्वभिन्नाभाव अर्थ कर रहे हैं ॥३४॥ 
सेवमेकत्वसंख्याया अब्यावतंकता यतः। 
समभिव्याहृतान्यस्याभावोऽर्थस्तेन निश्चित: ॥३५॥ 
उत्तरः-एकत्व संख्या अव्यावतंक है । क्योंकि एकत्व सवंत्र रहता 
है। अतः एक दन्दके प्रयोगस्थलमें सममिव्यहृतसे अन्यका अभाव ही 
व्युप्पत्तिसिद्धार्थ है । जैसे यहाँ एक घट है कहनेपर यदि चार घट हो तो 
भी प्रत्येक घट एक-एक ही है । अतः द्वितीयामाव ही अर्थ है ॥३५॥ 
तन्वेको घट इत्येवं पटसत्त्वेपि भण्यते । 
सजातोयाग्प्रशून्यत्वं तस्माद्वक्तव्यमेच चेत्‌ ॥३६॥ 
साजात्यघटितार्योऽयं भवेल्लक्षणया क्वचित्‌ । 
एक एव घटोऽत्रेत पढादेश्व निषेघनात्‌॥३७॥ 
पुर्वपक्ष:--सजातीय द्वितीयाभाव अर्थे ही करना चाहिये, नहीं तो 
पटके होनेपर यह घट एक है यह व्यवहार नहीं होगा । क्योंकि द्विगीय पट 
वहाँ है। उत्तरः-लक्षणासे कहीं सजातीयता जुड़ जाती है। यहाँ घटप- 
टादि है ? प्रश्‍नके उत्तरमें यहाँ एक घट है कहा जाता है उससे पटादिका 
भी निषेध देखनेमें आता है ॥३६-३७॥ 
इदं सदासीदेकं चेत्येवं सामश्षुतिजंगौ । 
परमात्मान्यशून्यत्वं स्पष्टार्थस्तत्र वुद्यते ॥३८॥ 
तद्विर्निदष्ट मेकत्वं प्रत्यभिज्ञायतेऽत्र च । 
तस्माद्‌ ितीयशून्यत्वमेवात्राप्येकशब्दितम्‌ ॥३९॥ 
सजातीयविजातीयस्वीयभेदविवजितम्‌ | 
एकमेवाद्वितीयं सदिह वाक्ये विवक्षितम्‌ ए४०॥ 
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मनसः संकल्पादिलक्षणाज्ञवीयो जववत्तरम्‌ । कथं विरुद्धमुच्यते 
भुवं निश्वलमिद, मनसो जवीय इति च । नेप दोपः निरुपाध्यु- 
पाषिसस्वेनोपपत्ते; | तत्र निरुपाधिकेन स्वेन रूपेणोच्यतेऽनेजदे- 
कमिति | 

संकल्पविकल्पलक्षणयुक्त मनसे भी अधिक वेगवान्‌ है ! एक ओर धुव 
निश्चळ कहकर फिर मनसे भी अधिक यह वेगवान्‌ है ऐसा कहना तो 
परस्परविरोधी है, ऐसा केसे कहा जा रहा है? ऐसा दोषारोप यहाँ नहीं 
हो सकता । क्योंकि अनेजत्‌ एकं ऐसा जो कहा वह निरुपाधिक अपनेरूपको 
लेकर है । 


छान्दोग्यमें बताया है कि यह जगत प्रथम सत्‌ ही था और वहु सत्‌ 


एक ही था । वहाँ सतुसे अन्य द्वितीय नहीं था का अर्थ, क्या है? द्वितीय 
सत्‌ नहीं था यह अर्थ है तो द्वेतमतमें द्वितीय सत्‌ जीवात्मा प्रकृति आदि 
है। द्वितीय परमेश्वर नहीं था अर्थ है तो पूवं क्या, अभी कौनसे द्वितीय 
परमेइवर हैं ? और द्वितीय सत्‌ नहीं था कहनेपर भी सत्‌पदसे किसकी 
व्यावृत्ति है ? जेसे द्वितीय घट नहीं यहाँ पटकी व्यावृत्ति है । वैसे वहाँ 
असतूकी व्यावृत्ति आप कहें तो क्या असतूको लेकर द्वितीयकी भी प्राप्त 
होती है ? अतः वहाँ परमात्मासे अन्य कोई भी द्वितीय नहीं था ऐसा अर्थ 
स्पष्ट प्रतीत होता है । वही 'एक' यहाँ भो प्रत्यभिज्ञात हो रहा है। अतः 
यहाँ भी द्वितीयशून्य ही अर्थ है | वस्तुतः सजातीयविजातीयस्वीयभेदत्रय- 
शून्य जो वहाँ अर्थ है वही यहाँ मी एकदेशोक्ति से विवक्षित है ॥३८-४०॥ 
मनसो जवीय० 


मनसश्च जवोयस्तन्नेनहेना अवाप्नुवन्‌ । 
पु्वंमेव यतः प्राप्रं नमोवद्‌ व्यापकत्वतः ॥४१॥ 
वह आत्मतत्त्व मनसे भी अधिक वेगवान्‌ है। और देवता भी उसे 
पहुँच न सके । क्योंकि वह पहले पहुँच जाता है। आकाशके समान व्यापक 
जो ठहरा ॥४१॥ 


अनेजत्वे जवोयस्त्व बिस्द्धसिति चेन्न तत्‌ । 
अनेजदनुपाधि स्याज्जवीयः स्यादुपाधिमत्‌ ॥४२॥ 


सन्त्र ] शांकरमाष्य-जयमङ्गछीयवात्तिकाम्यां सहिता ७३. 


मनसोऽन्तःकरणस्य संकल्पलक्षणस्योपाधेरनुवतेनाद्‌ [इह] 
देइस्थस्य मनसो ब्रहमलोकादिद्रस्थसंकलपनं क्षणमात्र ङ्ूवतीः 
त्यतो मनसो जविष्ठत्वं झोके प्रसिद्धम्‌ । तस्मिन्‌ मनसि त्र, 
लोकादीन्‌ द्रुतं गच्छति सति प्रथमं प्राप्त इवात्मचेतन्याभा्ो 
गृह्ातेऽतो मनसो जवीय इत्याह । प्‌ 
और मनसो जीवयः जो कहा वह संकल्पविकल्पलक्षणयुक्त अन्तःकरणात्मक 
'मनरूपी उपाधिके अनुवतंनको लेकर है | रहस्य यह है कि यहींपर शरीरस्य 
मनका संकल्पसे ही क्षणभरमें ब्रह्मलोकादि दुरदेशगमन होता है | अतः मनका 
अतिवेगवत्त्व लोकमें प्रसिद्ध है । ऐसा वेगशाली मन ब्रह्मलोकादि अतिशीघ्र 


पहुँचता है तो पाता है कि आत्मचेतन्यप्रकाश पहले ही वहाँ पहुंच चुका 
है । अतः मनसे भी अधिक वेगवानु कहा | 


पहले अनेजत्‌ अर्थात्‌ अचल कहा । फिर जवीयः--वेगवान्‌ । यह तो 
परस्पर विरुद्ध है । इस आक्षेपका समाधान यह है कि निरुपाधिक स्वरूप 
निष्किय है और उपाघ्रिसे सक्रिय है ॥४२॥ 
ननु सरवेजवि्ठं हि मन एवं भुवस्तळे । 
ततो जवीयो ब्रह्मेदं केन. तावदुपाधिना ॥४३॥ 
पुर्वेपक्ष;--मन संसारमें सबसे अधिक वेगवाला है । उससे भी अधिक 
तेज कोन है? जिसको उपाधि बनाकर ब्रह्म मनसे भी अधिक तेज हो 
गया ? क्योंकि ब्रह्म स्वतः तेज नहीं है । उपाधिसे ही तेज मानना होगा । 
और वह उपाधि मनसे भी ज्यादा तेज होना चाहिये ॥४३॥ 
न जवोय इवेत्याह पुर्वेमर्षदितीरणात्‌ । 
व्यापक प्रागिव प्राप्त जवीय इव तत्‌ खलु॥४४। 
उत्तरः--ऐसा दोष यहाँ नहीं है । क्योंकि यहाँ जवीयका अर्थ है जवीय 
सा । न तो स्वयं जवोय है और न उपाधिसे ही जवीय है। किन्तु उपाधिसे 
जवोय जेसा प्रतीत होता है । व्यापक होनेसे चळनेवालोंको लगेगा कि यह 
यहळे ही आ गया, अतः जवीय है । जैसे गाडी आदिमें दोडनेवालोंको ऐसा 
लगेगा कि मेरेसे भी सूरये आगे आगे दौड़ रहा है । आकाश पहले ही दौड़कर 
आ गया, मेरेसे पूर्व पहुँच गया ॥४४॥ 


७४ ईशावास्योपनिषद्‌ [ चतुर्थो 


अत्र आष्पमनेजत्तत्स्वावस्थाच्युतिवजितम्‌ । 
निरुपाधिकरुपेण सवंदेकरसं परम्‌ ॥४५॥ 
यहाँ भाष्यमें दुसरे ढंगसे जो व्याख्या की है उसका विवरण इसप्रकार 
हे-अनेजत्‌का अर्थ है स्वावस्थाप्र च्युतिरहित निरुपाधिक रूपसे जो सर्वदा 
एकरस रहता है ॥४५॥ ] ३ १ > 
कम्पितं चलितं वस्तु स्वावस्थातः क्रमात्‌ खलु । 
च्यवते यदनेजत्तन्न. हि प्रच्यवते ततः॥४६्‌॥ 
प्रथम विचलित होता है तब स्वावस्थासे क्रमशः प्रच्युत होता है । जो' 
विचलित नहीं होता वह च्युत भी नहीं होता ॥४६॥ 
एकमेवाद्वितीयं सन्नेह नानास्ति किञ्चन। 
सजातीयविजातीयस्वीयभेदविवजितम्‌ teen 
सजातीय विजातीय स्वगत भेदशून्य ही एकका अर्थ है ॥४७॥ 
ननु चास्त्यात्मनानात्वं प्रतिकमंव्यवस्थितेः । 
तन्नोपाधिभिदामात्राडृपपत्तियंतो भवेत्‌ ॥४८॥ 


प्रतिकमंव्यवस्थाके लिये ( देददत्तके कर्मसे देवदत्तको फल, यज्ञदत्तके' 
कमसे यज्ञदत्तको फल इस व्यवस्थाको प्रतिकमंव्यवस्था कहते हैं ) जीवना-- 
नात्व मानना चाहिये इस शंकाका उत्तर यही है कि उपाधिभेदसे ही प्रति- 
कर्मव्यवस्था संभव है । तदर्थ आत्मभेदकी आवस्यकता नहीं है ॥४८॥ 
नान्‌पाघय एवेमे नानास्याद्‌ द्वेतरूपिणः । 
तच्च नोपाधिमिथ्यात्वान्नानात्वस्याप्रसक्तितः ॥४९॥ 
यदि कहें कि उपाधि अनेक होनेसे अद्वेत कहाँ रहा? उसका उत्तरः 
है--उपाधि मिथ्या है उनको लेकर द्वेत नहीं हो सकता ॥४९॥ 
नन्वात्मधर्मा भिद्यन्ते सुखदुःखादयः खलु । 
सेवं घुखादयो घर्मा चित्तध्था न तु चिस्स्थिताः ॥५०॥ 
प्रतिकमंसे जो सुखदुःखादि हैँ वे आत्मधर्म नाना होनेसे दवेत प्रसक्त है। 
इसका समाधान है कि सुखदुःखादि चित्तके घमं हैं आत्माके नहीं | अतएव 
चित्त मिथ्या होनेसे सुखदुःखादि भी मिथ्या ही हैं। द्रष्टव्यः--इन तीन 
इलोकोमें प्रथम इलोक सजातीयभेदनिराकरणार्थ, द्वितीय विजातीयभेदनि- 
राकरणार्थ और तृतीय स्वगतभेदनिराकरणार्थ है ॥५०॥ 


मन्त्र ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलोयवात्तिकाभ्यां सहिता ७५ 


नैनदेवा द्योतनाद्देवाश्रक्षुरादीनीन्द्रियाणि एनव- प्रहतमा 
आमतच्तं नाप्चुबनू--न ग्राप्तवन्तः। तेभ्यो मनो जवीयः | मनोः 
व्यापारव्यवहितत्वादाभा समात्र मप्यात्मनो नेव देवानां बिषयीभः 
चति । यस्माज्जवनान्मनसोऽपि .पूवमपेत-पूर्वमेव गतम्‌ । व्योमः 
वदूव्यापित्वात्‌ । सबंब्यापि तदास्मतन्तवं सबेसंसारधर्मवजितं स्वेनः 
निरुपाधिकेन स्वरुपेणा विक्रियमेव सदुपाधिकृताः सर्वाः संसारविः 


नेनद्देवा--प्रकाशकारी होनेसे चक्षुआदि इन्द्रिय ही देव हैं । वे इसः 
भकत आत्मतत्त्वको नहीं पा सके | क्यों ? उनसे अधिक वेगवान्‌ मन है |: 
उस आगे जानेवाळे मनका व्यवधान होनेसे आत्माका आमासमात्र 
भी चक्षु आदि देवोंका विषय नहीं बन पाता । क्योंकि वेगशाली मनसे भी: . 
पहले वह पहुंच जाता है, कारण आकादाके समान व्यापक होनेसे वह सर्व 
व्यापि है । ऐसा वह आत्मतत्त्व अपने निरुपाधिक स्वरूपसे समस्त संसार- 
धर्मोसे रहित होनेसे निविकार होता हुआ भी उपाधिके कारण समस्त 


मिथ्यामायायुतात्तस्मादेतस्मादात्मः पुनः। 
वियत्पदनतेजोऽम्बुभुवनानि विजज्ञिरे ॥५१॥ 
अनन्तान्यत्र चाण्डानि प्राणिवेहास्तथेव च। 
आत्मन्युदभवंस्तत्र चानुप्राविशदीश्वरः ॥५२॥ 
इत्यं सकलसंतारघमर्वाजत एव सः। 
मायया सबंसंसारधर्माननुमवत्यसौ ॥५३॥ 
अदेषविक्रियाशून्य॑ मायया सर्वविक्रियम्‌ । 
अनेजच्च जवोयश्चेत्येताभ्यामस्युदीरितम्‌ ॥५४॥ 


माया भी वास्तविक नहीं है अतः उसको लेकर भी द्वेतापत्ति नहीं ॥ 
उस मायासे युक्त परमात्मासे आकाश-वायु-तेज-जल पृथिवी तथा उनसे 
अनन्त ब्रह्माण्ड तथा प्राणिशरीर हुए। फिर उनमें परमेश्वरने अनुप्रवेश' 
किया और उन संसारधर्मोको आप में आरोपित किया । इसप्रकार सवं- 
संसारवजित होता हुआ भी मायासे सवंसंसारबमंयुक्त हुआ । सवंविक्रिमा- 
शून्य भी सवंविक्रियावाला बना, यही अनेजत्‌ और मनो जवीय इन दोः 
विशेषणोसे दिखाया है ॥५१-५४॥ 


७६ ईशावास्यपनिषद्‌ [चतुर्यो 


क्रिया अजुभवतीवा$विवेकिनां मूढानामनेकमिव च प्रतिभासत 
इति एतदाह तद्‌ धावतो द्रुतं गच्छतोऽन्यानात्मविलक्षणान्‌ 
सनोवागिन्द्रियप्रभुतीनत्येति अतीत्य गच्छतीव ख इवाथ स्वयमेव 
दर्शयति-तिष्ठदिति । स्वयमविक्रियमेव सदित्यथः। 

संसारविकारोंका अनुभव करता है | इसलिये अविवेकी मूढोंको प्रतिशरीर 
अनेक सा भो प्रतीत होता है और विकारी भी प्रतीत होता है।यह 
चात यहाँ कही जा रही है । वह ब्रुतगामी अन्य अर्थात्‌ आत्मभिन्न मन 
वाणी एवं इन्द्रियादिका अतिक्रमण मानो कर रहा है। 'मानो'.कहुनेका 
तासय स्वयं श्रुति आगे दिखा रही है--'तिष्ठत्‌' । अर्थात्‌ स्वयं अविकारी 
होता हुआ ही दौड़ता हुआ स लगता है। 


मनोऽविषयतां चाह जवीयःश्तिरात्मनः। ` 
इन्द्रियाऽविषयत्वं च नेनद्देबा इति श्रुतिः ॥५५॥ 


“मनसो जवीयः” से आत्मा मनका अविषय है यह भी बताया । और 


“नेनहेवाः” से इन्द्रिय अविषत्व भी कहा ॥५५॥ 
कथमथंद्वयं युक्तं सङ्ृदुच्चरिते पदे। 
नष दोषोऽसत्पार्णयकोऽयं द्वितोयार्थोडनुदशित: ॥५६॥ 
द्वितीय अर्थ आर्थिक होनेसे एकवार उच्चारित शब्दसे ही दो अर्थ केसे 
ऐसी शंकाके लिये स्थान नहीं है ॥५६॥ 
उत्तरार्घेञ्यवा नेयो हितोयार्थोञ्यमीरितः। 
तद्धावतोन्यानत्येतीत्वेतमथं हि भाषते॥५७॥ 
अथवा 'तद्धावतोऽन्यान्‌' इत्यादिसे यह अर्थं समझना चाहिये ॥५७॥ 
तद्धावतोऽन्यानत्येति तिष्ठत्‌ 
इतश्चेतश्च घावन्ति ये वा विषयलोलुपा: । 
तेषु तिष्ठदपि ब्रह्म तानत्येति तिरोभवत्‌ ॥५८॥ 
इति वाक्यमुपन्यस्य तमेवाथं जगुः परे। 
तद्धावतोऽन्यानत्येति . निष्ठदित्यस्य यत्नतः ॥५९॥ 
जो विषयलोलुप होकर इधर उधर भटकते हैं उनमें रहता हुआ भी 
ब्रह्म तिरोभूत होनेसे उनका अतिक्रमण करता है, इस वाक्यका उपन्यास 


मन्त्र | शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्याँ सहिता 


तस्मिन्नात्मतच्वे सति नित्यचेतन्यस्वभावे मातरिथा मातयन्त- 
रिक्षे श्वयति गच्छतीति मातरिश्वा वायुः सबग्राणभत्क्रियात्मक 
यदाश्रयाणि कायकरणजातानि यस्मिन्नोतानि प्रोतानि च, यत 
खुत्रसंज्ञक सवस्य जगतो विधारयित स मातरिश्वा अपः कर्माणि 
प्राणिनां चेष्टालक्षणानि अग्न्यादित्यपजन्यादीनां ज्वलनदहन- 
प्रकाशाभिवषेणादिलक्षणानि विभजतीत्यथः । धारयति वा । 

,  नित्यचेतन्यस्वमाव उस आत्मतत्त्वके वतमान रहते हुए ही मातरिष्वा" 
कमंविभाजन करता है। मातरि श्वयति-माता अन्तरिक्षमें जो चलता हैं, 
उसे मातरिश्वा कहते हैं । अर्थात्‌ वायु मातरिश्वा है। जो समस्त प्राणोंकाः 
पोषण करता है, क्रियात्मक है, जिसपर शरीर एवं इन्द्रियां आश्रित हैं, १ 
जिसमें समस्त वायु ओतप्रोत हैं, जिसका नाम सूत्र (सुत्रात्मा) है समस्त न 
जगतको धारण करनेवाला है वह मातरिश्वा प्राणियोंकी तत्तत्‌ चेष्टाख्पी 
कर्मों एवं अग्नि, सूर्य, बादल आदिके ज्वळन, दहन, प्रकाशन एवं वर्षण-- न 
रूपी कर्मोको विभक्त करता है यह यहाँ अर्थ है । अथवा दघातिका धारण 

करता है ऐसा अर्थ है । प्राणियोसे उन उन कर्माको मातरिश्वा कराता है |! 


कर “तद्धावत: इत्यादि श्रुतिका वही अर्थ कई लोग परिश्रमसे उपपादन, 
करते हैं ॥५८-५९॥ 
तस्मिन्नपो सातरिश्वा दधाति 
मातरिश्वा च सूत्रात्मा तस्मिन्‌ सति परात्मनि । 
दघांत्यपो विभजते यद्वासौ ` घारयत्यपः ॥६०॥ 
* सोमादीन।मबास्मस्वासमर्मात्राप्शाब्दितं थुतौ। 
पर्जन्यार्कानळादीनां वृष्ट्यामादहनादि तत्‌ ॥६१॥ 


सोमयागादि जलप्रधान होनेसे अपःका अर्थ कर्म दै । सूत्रात्मा परमात्मा" 
को सत्तामें रहकर ही मेघ, सूये एवं अग्नि आदिके वृष्ट, प्रकाशन एवं: 
दहनादि कार्योंका विभाग करते हैं या धारण कराते हैं ॥६०-६१॥ 


ननु सोमादियागानां फलं स्वर्गादि चेतितुः। 
न त्वचेतनपर्जन्यप्रभृतेः कमं तत्फलम्‌ ॥६२॥ 


७८ ईशावास्योपनिषद्‌ ` [ चतुर्थो 


भाषास्माद्वातः पवत इत्या/दभ।तम्यः । 


श्रुति कहतो हैं--इसी (परमात्माके) भयसे वायु चलता है इत्यादि । 


पुर्गपक्षः--यदि अप्‌ पदका सोमादियाग अर्थ करते हैं. तो भी उसका 
फल स्वर्गादि होता है, सो भी चेतन कर्ताको मिलता है, न कि वृष्टि 
आदि, तत्रापि मेघादिको ॥६२॥ 
सेवं सर्वमिदं कायं कमंजं वेदसम्मतम्‌ । 
तस्माद्‌ वृष्ट्यादिक सवं कार्यं कर्मफलं स्थितम्‌ ॥६३॥ 
उत्तरः-समस्त कार्य कमंजन्य है ऐसा वेदिक सिद्धान्त है। अतः 
चुष्टि आदि भी कर्मका ही फल है ॥६३॥ 
ननु कर्तुभोगकरं कर्म संकीत्यते बुधैः । 
वष्ट्यादि भोगहेतुत्वात्‌ कामं कर्सफलं भवेत्‌ ॥६४॥ 
तयापि तद्विसजनं सफलं नेव चक्महे। 
अन्तरेण विभागं तत्‌ कि न सम्पत्तुमहंति ॥६५॥ 
पन्याहाऽस्तु सुर्याद्वा वृष्टिः कि तेन देहिनाम्‌ । 
वृष्ट्या भोगो ज तु पुनविभागादिति चेन्त तत्‌ ॥६६॥ 
--करम कर्ताका भोगप्रद है यही सिद्धान्त है। वृष्टि प्रकाशन 
आदि भोगकारी होनेसे भले कमंफल हो, लेकिन उसके विभागका कोई 


(पयोजन नहीं है। क्या बिना विभाग भोग नहीं बनेगा ? वृष्टि मेघसे हो 


चाहे सूर्य से उससे क्या मतलब ? वृष्टिसे भोग होता है विभागसे नहीं । 
अतः कर्मविभागमें कोई मूल नहीं ॥६४-६६॥ 
सेवं नियमराहित्ये न भोगनियतिभंवेत्‌ । 
नियमार्थो विभागोऽयमेष्टव्य इति निश्चितम्‌ ॥६७ 
उत्तरः-प्जन्यसे ही वृष्टि होती है सुयंसे ही प्रकाशन होता हैं ऐसा 
नियम न होनेपर भोगका भो नियम नहीं बनेगा । नियतकर्मका 
फल है । अतः विभाग भी मान्य करना पड़ेगा ॥६७॥ 
मेघेक्षणविरिष्टेतद्वृष्टिभोगश्च नाख्सः। 
मेघादेव भवेद्वृष्टिरित्येथ नियमो न चेत्‌ ॥६८॥ 
दुसरी बात मेघसे धारा सम्पात हो रहा है यह दशन और मान 


रीजिये सुर्यसे धारा सम्पात हो रहा है उसका दशंन ये दोनों समान नहीं 


सन्त्र ] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता 


है। मेघासारदर्शनविशिष्टवृष्टिमोग यह एक विलक्षण भोग 
भेघसे वुष्टि होनेपर ही सम्पन्न हो सकता है सूर्येसे वृष्टिः 
अतः कमंविभाग आवश्यक है ॥६८॥ 

[कि च जीवा इमे विद्याकमस्थां पौर्वेकहिपकाः । 

अस्न्यादिमावमापन्ता इति काचन न क्षतिः ॥द्र . 

दूसरी बात यह भी है कि अरिनपर्जन्यादि पूर्वकल्पमें कमे एवं 

करनेवाले जीव ही थे | वे ही इस कल्पमें अग्नि आदि बने | अत; 
नुसार उनके कार्योका विभाजन भी अवश्यंभावी है। अतः कोई अनुपपत्ति 
नहीं है ॥६९॥ 


भीषास्मात्पवते वातो भोषोदेति दिवाकरः । 
भोषाग्निश्ध तथेन्ब्रश्च॒ मृत्युर्धावति पञ्चमः ए७णा 
इत्यादयश्च श्रुतयः प्रोक्तमर्थ चदन्त्यमुः । 
परमारनभयादेव सर्वकार्यामिघापराः ॥७१॥ 
उपरोक्त अर्थ “भीषास्मात्‌ ' इत्यादि श्रुत भी कहती हे । थुतिका अर्थ 
हे कि परमात्माके भयसे ही वायु सूयं इन्द्र मृत्यु आदि अपना-अपना कारये 
करते हैं । थुतिसे एक यह अथे स्पष्ट होता हे कि परमात्माकी सत्तासे ही 
सभी काये होते हैं। दुसरा अर्थ यह कि सूर्यादि पूर्कल्पीय जीव विशेष ही 
इस कस्पमें सूर्यादि बनकर स्वकर्मानुसार परमेइवरनियन्त्रित होकर कार्ये 
करते हें। जडको भला भय किससे कसे हो ॥७०-७१॥ 


ननु च ब्रह्मणो भोषा प्रवतंन्तेऽतिलादयः। 
तत्र मध्ये कथंकारं मातरिश्वा समागतः ॥७२॥ 


उच्यतेऽत्रोपसंहारन्यायाद्‌ भोषेति च थुतो । 
मातरिश्वा निबोद्धव्यो मष्येकारणभावतः ॥७३॥ 


पूर्पक्षः--'भीषास्माद्वातः पवते' इत्यादि श्रुतिमें साक्षात्‌ परमात्मासे 
प्रयुक्त होकर वातादि स्वकार्य करते हैँ यह बताया । गहाँ बीचमें सूत्रात्मा 
केसे आ गया । अर्थात्‌ उस श्रुतिमें और प्रकृतमन्त्रमें विषयमेद है । अतः 
वह श्रुति प्रक तार्थमे प्रमाण नहीं है। सिद्धान्तः--उपसंहारन्याप्रसे भीषा- 
स्मात्‌ इस श्रुतिमें भी मध्यमं सूत्रात्माको जोडना चाहिये । अन्यथा श्रू ति- 
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द्वयका सामज्ञस्य न होंगा । परमात्मांकी सत्तामें सभी कार्य होते हैं इतने 
अंशमें दोनों समान ही हैं ॥७२-७३॥ 


विना नाध्यात्मिकप्राणांश्लक्षुरादिप्रवृत्तयः। 
विनाधिदैविकप्राण न सुर्याविप्रवृत्तय: ॥७४॥ 


आध्यात्मिक प्राणके विना चक्षुरादि देवों ( इन्द्रियों ) की प्रवृत्ति नहीं 
होती यह प्रत्यक्षसिद्ध है। उसी प्रकार अधिदेविक प्राण (सूत्रात्मा) के विना 
सूर्यादि देवोंकी भी प्रवृत्ति नहीं हो सकती ।॥७४॥ 


प्रवर्तयन्ति न प्राणा अन्तरात्मानमन्तरा। | 
आध्यास्मिकांश्रकषुरादीनित्येतत्सावंलोकिकम्‌ ॥७५॥ 
प्रवयति न प्राणः सुत्राख्यश्वाधिदेविक:। 
पर्जेन्यवल्विसुर्यादीन्‌ परमात्मानमन्तरा ॥७६॥ 


अब आगे देखिये अन्तरात्माक्रे बिना प्राण चक्षुरादिको प्रवतित नहीं 
करता यह प्रत्यक्षसिद्ध है । मरा हुआ आदमी चलता फिरता नहीं है । वेसे 
ही सुत्रात्मारूपी मुख्यप्राण भी परमात्माके बिना सूर्यादिको प्रर्वातत नहीं 
कर सकता । फलतः आत्मा और प्राण दोनों ही से प्रवृत्ति होती है । अत- 
एवं 'तस्मिन्नपो मातरिश्वा दघाति' यह सम्यक्‌ बताया ॥७५-७६॥ 


मातरिदवा क्रियाशक्तिप्रधानः सुक्ष्मविग्रहः । 
उपपत्तिरितः भुत्या परमात्मनि दशिता ॥७७॥ 
यहाँ मातरिश्वा सूत्रात्मा क्रियाशक्तिप्रधान है सूक्ष्मसमष्टिरूप है। 
“तस्मिन्नपो मातरिश्वा दधाति” यह उपपत्तिकथन है ॥७७॥ 
प्रत्यक्ष एवात्र वायुरप इत्युपलक्षणम्‌ । 
सेघचन्त्रग्रहरक्षादीन्‌ दधातीत्यपरे जगुः॥७८॥ 
यहाँ द्वेतियोंकी व्याख्याका एक नमूनाः-मातरिश्वाका प्रत्यक्ष वायु 
ही अर्थ है। अतः यह उपलक्षण है। मेघ, चन्द्र, ग्रह, नक्षत्राद सबको प्रत्यक्ष 
चायु ही धारण करता है ॥७८॥ 
तदसद्‌ दुइयमानोऽस्मिन्न वायुशचन्द्रमण्डले । 
इति. वेज्ञानिकास्तत्र गत्वा दुष्ट्वा निरबुवन्‌ ॥७०॥ 


मन्त्रः ] शांकरमाष्य-जयमङ्गीयवात्तिकास्यां सहिता 


सर्वा हि कार्यकरणा दिविक्रिया नित्यचैन्यात्मस्वरूपे स 
भते सत्येव भवन्तीत्यथः ।४॥ 


तात्पर्यार्थ यही है कि समस्त कार्यकरणादि विकार सर्वास्पद 
तन्यके अस्तित्वपर ही आधारित हैं ॥४॥ 


दवेतियोंकी यह केवल अन्धपरम्परा है। वेज्ञानिकलोग राकेटसे 
मण्डलमें जाकर आ गये । उन्होंने स्पष्ट देखा कि चन्द्रमण्डलमें वायु है ही | 
नहीं । इतनेसे स्पष्ट है कि दुराग्रहमें आकर द्वेतियोंने ऐसा ही अनर्थ सब 
जगह किया है ॥७९॥ 
अस्माक तु न तात्पर्य 'मिध्यासंसारवणंने । 
प्रत्यगात्मप्रवोघाय ` प्रक्रिया काचनाभिता ॥८०॥ 


यदि कहें कि अद्वेतमतमें भी कहीं-कहीं विज्ञानविरुद्ध बात लिखी 
मिलेगी तो ? कुछ नहीं, हमारा मिथ्या संसारवणंतमें तात्पर्यं ही नहीं है । 
प्रत्यगात्मवोधके लिये किसी प्रक्रियाका आश्रयण किया है । विज्ञानविसुद्ध 
बात आ जाय तो दूसरी प्रक्रिया पकड़ लेना चाहिये ॥८०॥ 
यया यया भवेत्पुंसां व्युत्पत्तिः प्रत्यगात्मनि । 
सा सेव प्रक्रिया जेया साध्वी सा चानवस्थिता ॥८१॥ 
इसमें प्रमाण यही सुरेश्वराचार्यवचन है--यया यया इत्यादि ॥८१॥ 
सर्वाइच कार्यकरणक्रियास्तस्मिन्‌ परात्मनि । 
सम्पद्यन्ते .हि सत्येवेत्यत्र पिण्डीकृताशयः ॥८२॥ 


यहाँ सारांश इतना ही है कि आध्यात्मिक आधिदेविकादि समस्त 
कार्यकरणक्रिया उस परमात्माके संनिघानमें ही होती है ॥८२॥ 
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तदेजति तन्नेति तद्दूरे तद्वन्तिके । 
तदन्तरस्य सवस्य तदु सवस्यास्य वाह्य तः ॥ ५॥। 
वह ( आत्मा ) चलता और नहीं चलता है। वह दूर और नजदीक 
` है । वह सबके अन्दर है ओर बाहर भी है ॥५॥ 

न मन्त्राणां जमितास्तीति . पूर्व मन्त्रोक्तमप्यथे पुनराह- 
तदेजतीति । तदात्मतस्वं यत्‌ प्रकृतं तदेजति चलति तदेव च 
नैजति स्वतो नैव चलति, स्वतोऽचलमेव सच्चलतीवेत्यर्थः । 

मन्त्रोंको आलस्य नहीं होता । अतः पुवंमन्त्रमें बताये हुए भी अर्थको 
पुनः कहते हैं । 'तद्‌' जो आत्मतत्त्व प्रकृत है वह चलता है और वही स्वयं 


नहीं भी चलता अर्थात्‌ स्वयं अचल होता हुआ भी चलता हुआ सा होताहै। 


पु्म््त्रोक्तमप्यर्थं प्रब्रवीति पुनः थुतिः । 
मन्त्राणां जामिता नास्ति निजाथंप्रतिपादने ॥१॥ 
पूर्व मन्त्रमें कहे हुए भी अर्थको श्रूति फिरसे कह रही है | क्योंकि 
मन्त्रोमे आलस्य पुनरुक्ति आदि दोष नहीं होते ॥१॥ 
तदेजति तम्नेजति 


चलतीव विकारीव ह्यचछं तदविक्रियम्‌। 
उपाधिसदसऱदूवप्रयुक्तस्योभयास्मता एरा 


शू तिमें एजतिका अथं है कि वह चलनस्वभाववाला जैसा हैं, अर्थात्‌ 
विकारी जेसा है। वस्तुतः वह अचल अर्थात्‌ अविक्रिय है; यह नेजतिका 
ह है। उपाधिके होनेपर विकारी जैसा और निरुपाधिकरूपसे निविकार 
॥२॥ 
विरुद्धाथंसमावेशं केचिदिच्छन्ति सुरयः। 
श्रुतेरेव प्रमाणत्वादचिन्त्यारथंनिरूपणे ॥:1 
कुछ लोगोंका कहना है कि चलन तथा स्थिरता दोनों ही ब्रह्ममें संभव 
है । यही ब्रह्मका विचित्र शक्तियोग है । इसमें प्रमाण श्रति ही है। अचि- 
न्त्यके विषयमें तकंको जोड़ना ठीक नहीं है । श्र तिने एजति नेजति दोनों 
कहा । अतः दोनों वहाँ मान्य करना चाहिये ॥३॥ 


मन्त्र: ] शांक्ररभाष्य जयमङ्गलीयवातिकाम्याँ सहिता 2. र; ड | 
मीमांसा प्रायशस्तेषामफला जायते सताम्‌। i 
भ्‌ तिढेते विदद्वार्थसमावेक्षस्य संभवात्‌ ॥४॥ 

उनके मतमें प्रायः मीमांसा ही निष्फल होगी। सीमांसाका अर्थेह . 
वाक्याथं विचार | यथाश्रुत वाक्यार्थ हो सववत्र करना है तो विचार व्यर्थ 
है। जहाँ अथंविरोध हो वहाँ विरुद्धाथेसमावेश कहकर समाधान किया जा 
सकता है ॥४॥ - 

आदित्यो यूप इत्यादावादित्यत्वे भु तोरितम्‌ । 
अतोन्त्रियपुपादेये अतेः * सार्थकतापि च ॥५॥ 
पूर्वमीमांसामें आदित्यो यूप: ( खंभा आदित्य है) यहाँ अयाश्र त अर्थे 
ही लेकर खंभेमें अतीन्द्रिय शर त्येकगम्य आदित्यत्व मानना पडेगा । और 
उस ज्ञानको यागादृष्टजननमें उपयोगी मानना होगा ॥५॥ 
असद्दा इदनप्रेऽभूदिति थ्‌ त्यासदप्यद: । 
0 मन्तव्यं स्यान्न चान्याथंकृतिरत्रापि युज्यते ॥६॥ 

“असद्वा इदमग्र आसीत्‌' इस शू तिसेब्रह्मको असत्‌ भी मानना पड़ेगा। 
जगत्‌ अव्याकृत था ऐसा अर्थ किया जाय यह नहीं कह सकते । असत्‌का 
असत्‌ ही प्रसिद्धार्थं है श्रू तिने कहा तो आपको उसपर ऊहापोह करनेका 
चया हक? ॥६॥ 

विवसतरलण्डनं चेव य॒न्नेकस्मिन्नसं भवात्‌ । 
इत्युक्तं नोपपद्येत विरद्धाथं्रवेशतः ॥७॥ 


स्याद्वादका निराकरण 'नेकस्मिन्नसंभवात्‌' इस अधिकरणमें जो किया 
वह भी नहीं बनेगा । अस्तित्व एक ही में संभव है। 'सच्चासच्च' 'विद्व॑ 
सदसदात्मक इत्यादि प्रमाण उसमें भी प्राप्त होगा | और स्याद्वादवादी 
कहेंगे जेसे आप शर तिप्रमाणसे ब्रहममें विरुद्ध घम मानते हैं, वैसे हम भी 
अपने आचार्यवाक्यप्रमाणसे जगतूमें विरुद्ध धर्म मानेंगे। जेनाचार्यवाक्य 
अप्रमाण हैं कहें तो उतना ही कहना पर्याप्त होगा । नेकस्मिन्नसंभावत्‌. 
इत्यादि अधिकरणरचना तो व्यर्थ ही पड़ेगी ॥७॥ 
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किं च तद्दूरे वेको टिशतेरप्यविदुषामग्नाप्यत्वाद दूर इव । 
तद्‌ उ अन्तिक इति च्छेदः तद्वन्तिके समीपेऽत्यन्तमेव बिदुषा- 
सात्मत्वात्‌ । 
यही नहीं वह दुरस्थित है, अज्ञानियोंके लिये करोड़ों वषॉमें भी 
अप्राप्य होनेसे दूरस्थित जेसा है। तद्‌ उ अन्तिके ऐसा पदच्छेद है। 
विद्वानोंके लिये अति समीप भी है क्योंकि वह आत्मा ही है । 


तद्दूरे तदन्तिके 
दूरे तिष्ठति केषांचिदात्मतत्वमिदं परम्‌ । 
केषांचिदन्तिके चेव तद्धि ` भावविद्येषतः ॥८, 
वह आत्मतत्त्व किंसीके दूर रहता है और किसीके समीप.।!आवभेदरे 
दोनों उपपन्न है ॥८॥ 
पराङ्सुखानां गोविन्दे विषयासक्तचेतसाम्‌ । 
तेषां तत्परमं ब्रह्म दूराद्‌ दूरतरे स्थितम ॥९॥ 
तन्मयत्वेन गोविन्दे ये नरा न्यस्तचेतसः। 
विषयत्पाणिनस्तेषां दिज्ञेयं च तदन्तिके ॥१०॥ 
इतिः ' शोनकवाक्येन/ ब्रह्म दूरेऽन्तिकेऽपि च। 
ब्रह्मात्मकं चारमतत्त्वं ततो दूरऽन्तिकेऽपि तत्‌ ॥११॥ 
शोनकका वचन है--जो भगवानुसे विमुख हैं विषयासक्त हैं उनके 
लिये ब्रह्म दुर है ओर विषयत्यागी तन्मयतासे भगवानुमें अपितचित्तवाछोके 
लिये नजदीक है । ब्रह्मरूप ही आत्मतत्त्व होनेसे वह भी दूर और अन्तिकमें 
सिद्ध होता है ॥९११॥ 
विषयत्यागिनो ये च वासुदेवोन्मुखा अपि। 
अविद्वांसो यदि तदा दूरे तेषां च तन्मतम्‌ ॥१२॥ 
विषयत्यागी हैं वासुदेवोन्मुख हैं फिर भी यदि अविद्वान्‌ हो तो भी 
ब्रह्म दूर ही में रहता है ॥१२॥ 
व्योम नीलात्मक मत्वा तदारोढुमनाः पुमान्‌ । 
वर्षकोटिशतायस्तोऽप्यप्राप्येव निवतते ।१३॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयसङ्गलीयवात्तिकाम्याँ सहिता ८५ 


- न केवलं दूरेऽन्तिके च, तदन्त:-अस्यन्तरेञ्स्य सवस्य, 
आत्मा सर्वान्तर इति श्रुतेः । म 
केवळ दूर और समीप ही नहीं, वह सबके अन्दर है “जो आत्मा सबके 
अन्दर है” ऐसा श्रुतिवचन है । 3 
यावद्यावत्प्रयात्यग्रे नोले व्रादपेति खम्‌। 
तथेवाविदुषा त्या दूरं तिष्ठति सबंदा ॥१४॥ 
आकाशको नीला समझकर वहाँ चढ्नेकी इच्छासे करोड वर्ष तक 
राकेटमें ऊपर जाता रहे तो भी वह उसे अप्राप्त होकर ही छोटेगा। 
ज्यों ज्यों आगे बढ़ेगा त्यों त्यों नीलवर्णात्मक आकाश भी आगे बढ़ता 
दिखाई पड़ेगा । उसी प्रकार अविद्वानुसे ब्रह्म भी दूर रहता है। मळे उसे 
यकडने उसके पीछे लगा हो ॥१३-१४॥ 
नीळ खमिति मे भ्रान्तिर्व्यापकं हि नभस्तलम्‌ । 
इत्येबंबिदुषो व्योम लब्धमेव हि सवंदा ॥१५॥ 
नवात्मा पर्वंताग्रादो किन्तु व्यापकविप्रहः । 
इत्पेबं चिदुषो नित्यप्रापेरत्यन्तमन्तिके ॥१६॥ 
दूर दिखाई देनेवाला नीलवर्ण ही आकाश है यह तो मेरी भ्रान्ति है 
आकाश व्यापक है इतना जो जानता है उसको आकाश मिला ही मिला 
है । वेसे--आत्मा ब्रह्म पर्वतकी चोटी आदिमें नहीं, वह व्यापक है, ऐसा 
जाननेवालोंको वह अत्यन्त अन्तिक नित्यप्राप्त है ॥१५-१६॥ 
तथा च व्यापकत्वात्तद्‌ ब्रह्म दूरेऽन्तिकेपि च। 
अत एवान्तरप्येव स्वस्य बहिरप्यदः ॥१७॥ 
व्यापक होनेसे ही दूरमें भी नजदीकमें भी वह ब्रह्म स्थित है । अतएव 
सबके अन्दर भी और बाहर भी है ॥१७॥ 
तदन्तरस्य सर्वस्य 
तदन्तरस्य स्वस्थ नामरूपक्रियात्मनः । 
अन्तरात्मस्वरूपेण . सर्वान्तर इति धृतेः ॥१८॥ 
"तदन्तरस्य सर्वस्य' इस श्रुत्यंशका अर्थ है कि नामरूपक्रियात्सक 
जगतका वह अन्तरात्मा है। 'य आत्मा सर्वान्तरः” ऐसे अन्य भू तिमें भी 
कहा है ॥१८॥ 
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अस्य सवस्य जगतो नामरूपक्रियात्मकस्य। तदु अपि सवस्यास्य . 


चाह्यतः, व्यापकत्वादाकाशवत्‌ | 


वह नामख्पक्रियात्मक समस्त जगत॒के बाहर भी है । क्योंकि आकाशकें 
समान व्यापक है । 


कपालो हि घटस्यास्मा कपालस्य कपालिका । 
तस्या मृच्चूर्णमेवात्मा चणंस्य परमाणवः ॥१९॥ 
तन्मात्रा परमाण्वात्मा रसादिक्रमतः पुनः। 
तदात्मा शब्दतन्मात्रा तदात्मा सकलान्तर! ॥२०- 


घटकी आत्मा ( वास्तविकस्वरूप ) कपाल है । कपालकी कपालिका 
आत्मा है | कपालिकाकी मृच्चूर्ण, मृच्चुणंकी परमाणु आत्मा है | परमाणु 
की तन्मात्रा (पृथिवी तन्मात्रा) उसकी जलतन्मात्रा, उसकी वायुतन्मात्रा 
ओर वायुतन्मात्राकी आकाशतन्मात्रा आत्मा है। आकाशतन्मात्राकी 
भी जो आत्मा है वही सर्वान्तर ब्रह्म है । उसीको प्रत्यगात्मा परमात्मा 
आदि भी कहते हैं | यह घटकी परम आत्माका विवेचन हुआ । इसी प्रकार 
पटादिमें भी समझना चाहिये ॥१९-२०॥ 


तदु सर्वस्यास्य बाह्यतः , 

एवं घटादो विज्ञेय आत्मा सवन्तिरः परः। ` 

घटादेः कि च विजेयस्तदु सवंस्य बाह्यतः ॥२१॥ 

घटाद्यभाव एवात्र बाह्वाशब्देन बोध्यते । 

` घटं च तदभावं च प्रकाशयति तद्यतः॥२२॥ 

तदु सर्वस्यास्य बाह्यतः का अर्थं है घटादि सभी वस्तुओंके बाहर 

भी ब्रह्म है । घटादिसे बाहरका अर्थ है घटाद्यभाव । घट एवं घटाभावको 
भी वही प्रकाशित करनेवाला है। (यह यहाँ रहस्यार्थ बताया गया ) 
॥२१-२२॥ 

यत्र ` नेतज्जगत्सवंमात्मा तत्रापि - वतते । 

इति केचिदिहाचस्ुः ` किन्तु, कुत्रेति लाग्नुवन्‌ ॥२३॥ 

गगनाभावदेशो हि न. तेषां संभवेत्क्वचित्‌। : ` 

कालदिग्गगनादीनां व्यापकत्वाभ्युपायनात्‌ ॥२४॥ ; ¦ ` 
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यंत्राप्यप्राकृत व्योम वब्दस्पर्शाद्यपेयते । 
तत्राप्येतत्खमास्येयं न॒स्यादह्द्यापकमन्यथा ॥२५॥ 


कुछ लोगोंने व्याख्या की है कि इस जगतूके बाहर भी आत्मा है | 
जगत्‌ जहाँ नहीं वही जगतका बाह्यस्थान है । परन्तु उन्होंने यह नहीं 
बताया कि कहाँ यह जगत्‌ नहीं है । जगतूकें अन्तगंत आकाश काळ दिशा 
आदि भी आते हैं उनका यदि अभाव कहीं मानेंगे तो वे अव्यापक होंगे। 
जहाँ दिव्य शब्दादि मानते हैं वहाँ भी इस आकाशको मानना पड़ेगा | या 
फिर यह कहना होगा कि इस व्यापक आकाशका एक टुकड़ा दिव्य है । 
परन्तु ऐसा मानना केवळ मखौल नहीं तो क्या होगा ॥२३-२५॥ 
रूपादौ गगनाभावमुपगच्छस्ति ताकिकाः । 
तस्मान्न गगनाभावाऽप्रसदधि्मामके मते ॥२६॥ 
नन्वेवंरूपसेवास्तु व्योम बाह्य समेति चेत्‌ । 
आत्मा ख्पेऽस्ति तदिदं तदन्तरिति सिद्धति ॥२७॥ 


यदि सिद्धान्तमें घटबाह्यका घटाभाव अर्थ करते हैं तो भी गगनाभाव 
अप्रसिद्ध है इसका समाबान यह है कि गगनाभाव अप्रसिद्ध नहीं है। 
रूपादिमें नेयायिकोंने गगनाभावको प्रसिद्ध माना है । यदि कहो कि तब 
मेरे मतमें भी गगनाभाववान्‌ रूपादि हो जायेंगे । ठीक है। तो गगनादिसे 
बाहर आत्मा है इसका अर्थ होगा कि रूपादिमें आत्मा है। परन्तु इतना 
अर्थ तो तदन्तरस्यसे चरितार्थ है | अस्य अन्तर्‌से रूपके अन्दर यह भी तो 
अर्थ आ सकता है ॥२६-२७॥ 
इदंपदार्थो नाभावो नाभावेऽस्ति पदार्थता । 
अभावेपि च बाह्यः स्यात्सत्यबाह्यं ययानुतम्‌ ॥२८॥ 
'तदन्तरस्य' महाँ अस्यका यदि रूप अर्थ होता है तो अभाव अर्थ भी 
तो हो सकता है । अतः अभावमें आत्मा उक्तवाक्यसे क्यों नहीं सिद्ध है? 
इसका उत्तर यह है कि अभाव कोई पदार्थ नहीं है। कोई दरिद्र यह कहें 
कि मेरे पास बहुत पदार्थ हैं। क्या पदार्थ हैं? घटाभाव पटाभाव धनाभाव 
ये सब पदार्थ मेरे पास हैं, भला सुननेवाला कोई बच्चा भी हो तो वह भी 
हँसेगा । अयं घटाभाव इत्यादि शास्त्रकारोंका पारिभाषिक व्यव हारमात्र 
है। वस्तुतः भूतलमें घटबुद्धि हो एतदर्थं घटो नास्ति कहा जाता है । 
केवल भूतल वहाँ अर्थ है। न कि घटाभाव नामका एक पदार्थे भूतलपर 
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निरतिशयदह्षमत्वाद्‌ अन्तः प्रज्ञानघन एवेति शासनानिरन्तरं 
च॥५॥ 


तथा अत्यन्त सूक्ष्म होनेसे भीतर है । वह प्रज्ञानघन ही है इस श्रुतिके 
अनुसार बाहर भीतर ऐसा विभागरहित होकर निरन्तर भी है ॥५॥ 


बैठा है। अभाव असदरूप होता है । उसका भी प्रकाशन घटोनास्ति यहाँ 


होता है । अतएव बाह्ममें है यह उक्ति भी संगत है। असत्‌ अभाव भी 
भावबाह्य है जेसे अनृत सत्यवाह्य है ॥२८॥ 

अस्तु वेदंपदार्था हि बुद्धिस्थो$प्रिमभूतसत्‌ । 

भउन्तीति च भूतानि भावा एव न चेतरः॥२९॥ 


यदि अभाव भी पदार्थ है। ऐसा आग्रह आपका है तो भी यहाँ इदंपदार्थं 
बुद्धिस्थ भाव पदार्थ ही है । क्योंकि अग्निममन्त्रमें भूतानि कहेंगे । भवन्तीति 
भूतानि यह व्याख्या हम आगे करेंगे। भवन्ति इस विग्नहसे भाव पदार्थ 
सिद्ध होता है । अभाव पदार्थ नहीं ॥२९॥ 


अयंशब्दो न चाभावे लोके कआपि प्रयुज्यते । . . 
उपादानं च दुर्ज्ञानं येनात्मा स्यात्तवन्तरः ॥३-॥ 
पूर्वेपक्षः--अभाव यद्यपि पदार्थ है फिर भी इदं पदसे अभावेतर 
पदार्थको बताया। फिर अभावको वाह्मपदसे ग्रहण किया । यही आपका 
वक्तव्य है किन्तु इसकी अपेक्षा इदंशब्दसे भावअभाव सभीको लेकर तदन्त- 
रस्य इसप्रकार लाघवात्‌ एकोक्तिसे काम क्यों नहीं लिया ? इस पूर्वपक्षका 
उत्तर यही कि छोकमें कहीं भी अभावके लिये इदंपदका प्रयोग नहीं होता 
है। असलमें 'अभाव' यह शब्द पारिभाषिक है। लोकमें “न! शब्दसे ही 
अभावका व्यवहार होता है ( यह न्यायग्रन्योंमें भी स्पष्ट बताया है ) मेरे 
पास धनका अमाव है इत्यादि छौकिक प्रयोग भी: शास्त्रीयपारिभाषिक 
शब्द संस्कारमात्रासे प्रयोग है । वस्तुतः मेरे पास धन नहीं है यही व्यवहार 
होता है। तिसपर भी अभावके साथ 'यह' शब्दका प्रयोग .नही होता । 
मेरे पास जो धनाभाव है वह यह है ऐसा कोई भो नहीं बोलता । दूसरी 
बात-अभावकी अन्तरात्मा माने उपादानख्पआत्मा । अभाव असत्‌ होनेसे 
शा उपादान संभव नहीं है । अतः सवंस्य बाह्यतः यह कहना आवश्यक 
॥३०॥ 
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विरुद्धघर्माक्रान्तानां विभज्य कथनं तथा। 
व्युत्पित्सूनां कृते झारे यथासंभवमीक्ष्यते ॥३१॥ 
और विरुदवधर्माकरान्त मूर्तामूर्ते भावाभावादिका यथासंभव विभागके' 
साथ कथन करना शास्त्रोमें बहुधा देखनेमें आता है ॥३१॥ 


नन्वन्त रात्मेत्येतेन घटकारणमुच्यते । 
वाह्युशब्दो घटाभावो घटः कस्तह्यं.दोरय ॥३२॥ 
अत्रोच्यते घटोऽप्यात्मा प्रज्ञानघनशासनात्‌ । 
प्रज्ञानं कारणं कायं तदभावइच सवशः ॥३३॥ 
घटका कारण आत्मा है ( तदन्तर) घटाभाव भी आत्मा है ( तदु 
बाह्यतः ) लेकिन घट क्या है? उत्तरः--यट भी आसा है । “प्रज्ञानघनः” 
'ऐसे श्रुतिमें बताया है। सारांश यह कि कारण कार्य एवं तदभाव सभी 
आत्मा ही है ॥३२-३२॥ 5 
प्रज्ञानेकरसे तत्त्वे. परमात्मनि सायया। 
कार्य च तदभावज्च स्रजि दण्डोरगादिवत्‌ ॥३४॥ 
प्रज्ञानेकरस परमात्मतत्त्वमें कार्य एवं तदभाव मालामें दण्डसर्पादिवत्‌ 
कल्पित है ॥३४॥ 
अन्तर्यामिश्चुतेः केष्दिन्तस्तिषठन्तमब्रुवन्‌ । 
तन्नान्तर्देशञविरहादणूनां तदयोगतः ॥३५॥ 


'अन्तरका' अर्थे है अन्दर रहनेवाला । अन्तर्यामी श्रुति इसमें प्रमाण | 
है। ऐसा कुछ लोग मानते हैं। वह संगत नहीं, करण अणुओका अन्तर्भाग 
ही कहाँ है ? ॥३५॥ 

ननु चात्मनि तिष्ठन्य इति थृत्यात्मनो ह्यणोः । 
यथान्तस्तद्वदेवास्तामन्यत्राप्यणुषु स्थितः॥३६॥ 
पूर्वेपक्ष:--'य आत्मनि तिष्ठन्‌' इसप्रकार अन्तर्यामी भ्‌ तिमें कहा है। 
आत्मा अणु है। जिस प्रकार उसके अन्दर आत्मा है वेसे अन्य अणुओंमें भी 
आत्मा हो सकता है ॥३६॥ 
उच्यते पक्षसमता, तत्रापि कथमान्तरः। 
तद्देशर्वतितामात्रमाकाशादो च विद्यते॥३७॥ 
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उत्तरः--यदि आत्मा अणु है तो वहाँ भी पक्षसमता है। अर्थात्‌ अणु 
आत्माके अन्दर दूसरा आत्मा कैसे ? अणुदेशावच्छेदेन परमात्मा है इसलिये 
आन्तर कहें तो आकाशदि भी सर्वान्तर माने जा सकते हैं । तब परमात्मामें 
विशेषता ही क्या रही ? ॥३७॥ - 
अणुस्वमात्मनोऽसिद्धं प्रतिबिम्बे च बिम्बवत्‌ । 
सत्तया वतंमानत्वादान्तरश्रुतिसंगतिः ॥३८॥ 


और आत्मा अणु है इसका निराकरण अन्यत्र किया जा चुका है। 
और जिसप्रकार एक सत्ता होनेसे प्रतिविम्बमें बिम्ब सत्तामात्रसे वर्तमान है 
वैसे जीवात्मामें परमात्मा भी माना जा सकता है। “प्रतिबिम्बे स्फुरक्नेषः” 
इसप्रकार वातिककारने भी यह माना है ॥३८॥ 


अन्तस्तिष्ठति सर्वेषामस्तिभातिप्रियात्मना । 
इति नास्त्यथंवेरूप्यं पृथिव्यादावणावपि ॥३९॥ 
पृथिव्यां निष्ठन्‌’ “तदन्तरस्य' इन सबका अर्थ यही है कि 
अस्ति भाति प्रिय रूपसे समस्त वस्तुओके अन्दर रहता है । अतएव कहीं 
भी अथंवेरूप्य नहीं है । भवन्मतमें शरीरशरीरिभाव दुष्टान्तमें तो जीवा- 
त्मा शरीरके अन्दर है। दार्ष्टान्तिकमें पुथिवी आदिके अन्दर और बाहर 
है। अणुओंमें अणुदेशावच्छेदेन है । इसप्रकार अर्थवेरूप्य स्पष्ट है ॥३९॥ 


इति पञ्जममन्त्रभाष्यवातिकम्‌ 


र 


MS, 
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सर्वाणि भतान्यात्न्येवानुपश्यति। | 
सर्वभूतेषु चात्मानं ततो न बिजुगुप्सते || 

जो समस्त भूतों ( काय्रे जगत्‌) को आत्मामें ही देखता है और समस्त 
भूतोंमें आत्माको, वह उस आत्मदशंनके कारण किसी से भी घृणा नहीं. 
करता ॥६॥ 
यस्तु। यः परिव्राड्‌ मुब्नुः सर्वाणि भूतानि-अव्यक्तादीनि 
स्थावरान्तान्यात्मन्येबाचुप्यति-आ।त्मव्यतिरि्तानि न प्यः 


जो परित्नाजक मुमुक्षु अव्यक्तसे लेकर स्थावरपर्यन्त समस्त भूतोंको 
आत्मामें ही देखता है अर्थात्‌ आत्मासे भिन्न नहीं देखता, और उन्हीं 


निरपाधिकरूपेण केवळो निर्गुणः परः। 
सायोपाधिवशात्सवंजगद्रूप इतीरितम्‌ ॥१॥ 


“अनेजदेकं” इत्यादि मन्त्रोमें साररूपसे यही बताया कि निरुपाधिक- 
रूपसे आत्मा केवल है निगुण सर्वंविकाररहित है। और मायोपाधिके 
कारण वही आत्मा दुश्यमान समस्त जगत्रूप हो गया ॥१॥ 

व्याख्यापेशपद॑ सम्यगेवं वास्यपदेङ्झितम्‌ । 
दशंनं कोहृशं कार्यं किफले चेत्युदोयंते ॥२॥ 

यह ईशावास्यंमें ईशपदकी व्याख्या हुई । अब वास्य पदसे इंगित आत्म- 
दशन (ईशददांनसे जगतका आच्छादन करनेके लिए बतलाया उसमें ईश- 
दशन सूचित हुआ है ) केसे होना चाहिये और उसका फल क्या है यह 
सब्र दो मन्त्रोंमें बतलाने जा रहे हैं ॥२॥ 

आच्छादनोपायभूतं दर्शन प्रथमे ` मनौ। 
' . आत्मेवाभूदिति स्पष्टाच्छादनं चापरे मनो॥३॥ 


इन दो मन्तरोमें प्रथम मन्त्रमें जगदाच्छादनोपायरूप दर्शनका वेनः 
है। और द्वितीय मन्त्रमें अनुपछ्यतिका प्रयोग न कर 'आत्मेवाभूत्‌' से 
स्पष्ट आच्छादन ही बताया ॥३॥ `: 
मुमुक्षुः सन्‌ परिव्राइ य आत्सन्येवानुपश्यति । 
'अव्पक्तादीनि भूतानि स्थावरान्तानि कृत्स्नशः ॥४॥ 
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तीत्यथेः । सपेभूतेषु तेष्वेव चात्मानं, तेषामपि भूतानां स्वमा- 
स्मानमात्मत्वेन, यथाऽस्य देहस्य कार्यकरणसंघातस्यात्माऽहं 
सर्वप्रत्ययसा क्षिभूत; चेतयिता केवलो निर्ग अनेनव स्वरूपेणा- 
च्यक्तादीनां स्थावरान्तानामहमेवात्मेति सवभूतेषु चात्मानं 
निविशेषं यस्त्वचुपश्यति स ततस्तस्मादेव दर्शनान्न बिजुणुप्सते 
विज्ञुुप्सां घृणा न करोति। 

्स्यैवाचुवादोऽयम्‌। सर्वा हि छुणाऽऽमनोऽन्यद्‌ दष्टं पश्यतो 
भवति, आत्मानमेवात्यन्तविधुद्ध॑ निरन्तरं पश्यतो न छुणानि- 
समस्त भूतोंमें आत्माको देखता है अर्थात्‌ जिसप्रकार कार्येकरण समुदाय- 
रूप इस देहका आत्मा मैं हूँ, समस्त प्रतोतियोंका साक्षी में हूँ, सबको चेतित 
करनेवाला केवळ निगू'ग में हूँ, ऐसा समस्त भूतोंमें भी निविशेष आत्माको 
उनके आत्माके रूपमें देखता है वह उसी सर्वात्मदर्शनके कारण किसीसे 


घृणा नहीं करता । 
यह प्राप्तका अनुवादमात्र है । क्योंकि सबप्रकारकी घृणा अपनेसे भिन्न 


दूषित वस्तुको देखनेवाले पुरुषको ही होती है । आत्माको ही व्यापक 


न चात्मव्यतिरिक्तानि भूतान्येतानि पश्यति। 
स्ंभूतेषु रात्मानं सर्वात्मास्मोति सवंदा ॥५॥ 
आत्मापुदशेनात्तस्मान्न कुतर्ञ्रिज्जुगुप्सते । 
यतोऽन्यदात्मनो दुष्ट पश्यन्नेव जुगुप्सते ॥६॥ 
मुमुक्षु होकर जो एषणात्रयको छोड़ देता है और अव्यक्तसे स्थावरान्त 
समस्त भूतोंको आत्मव्यतिरिक नहा देखता और समस्त भूतोमें आत्म- 
-भावको देखता है वह उस आत्मददांनके कारण किसीसे घृणा. नहीं करता । 
क्योंकि अपनेसे भिन्न दूषितको देखकर सभी घुणा किया करते हैं ॥४-६॥ 
गलितं फलितं स्वीयं दृष्ट्वा ढुष्टमपि स्वयम्‌ । 
घुणां न कुरते. स्वस्मिन्ननास्मातो घुणास्पदम्‌ ॥७॥., 
अपने गलित परितको देखकर कोई अपनेसे घृणा नहीं करता ॥७॥ ` 
युक्तेरनुभवाच्चेवं प्राप्मेतदनुद्यते । 
न जुगुप्सत इत्येतछत्या नेषास्स्यपुवंगोः॥८॥। 


केर. 
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मित्तमर्थान्तरमस्तीति प्राप्तमेव ततो न विज्ञगुप्सत इति ॥६॥. 
निरन्तर परमशुद्ध जो देखता है उसके लिये घृणाका कारण अन्य कोई. 
पदार्थ नहीं है । इसलिये सर्वात्मदर्शी किसीसे घृणा नहीं करता यह प्रत्यक्षा- 
दिप्रमाणसिद्ध ही है ॥६॥ 


यह बात युक्ति एवं अनुभवसिद्ध होनेसे अपूववचन नहीं है ॥८॥ 
किन्तु तात्पयेनिर्णायि षड्छिज्भान्तगंत थुतिः । 
फलवत्त्वं प्रबोध्यैठ समर्थत्यवघीयताम्‌ ॥९॥ 
किन्तु तात्पयंनिर्णायक षङ्लिङ्गके अन्तगंत फलवत्त्वको बतळानेसे. ` 
श्रू तिकी सार्थकता है ॥९॥ 
अत्र भूतपदं केचित्प्राणिमात्रपरं जगुः । 
मा हिस्यात्सवंभूतानीत्यादौ तत्र प्रयोगतः ॥१०॥ 
तदसत्‌ पन्चभूतानीत्येवसन्यत्र दशनात्‌। 
पञ्चभूतात्मकं सवं जगत्‌ संकोच्यता कुतः ॥११॥ 
लोग 'मा हिंस्यात्‌ सर्वाभूतानि'में भूतपदका प्राणी अर्थ प्रसिद्ध 
होने बहा पर भी प्राणी अर्थ करते हैं। परत वन भी तो प्रसिद्ध है. 
और सारा जगत्‌ उपनिषदनुसार पंचभूतात्मक है। उसमें संकोच (अर्थ), 
करना अयुक्त है ॥१०-११॥ 
उत्पद्यन्ते भवन्तीति कायंमात्रपरं वचः। 
तदनन्यत्वभित्युक्तिहेतोरव्पतिरेकि तत्‌ ७१२७ 
भवन्तीति भूतानि इस व्युत्पत्तिसे कार्यंमात्र यहाँ भूतशब्दार्थ है ।' 
“तदनन्यत्वमारम्भणशन्दादिभ्यः'” इस अधिकरणमें कार्यको का रणसे अनन्य 
बताया । अतएव आत्माऽव्यतिरिकता भी सिद्ध है ॥१२॥ 
ननु नार्थोऽस्ति सप्तम्या अभेद इति ` चेन्न तत्‌ । 
प्रयुज्यते मृदि घट इत्यभेदे:पि सप्तमी ॥१३॥ 
अभेद अ्थेमे सप्तमी नहीं होती यह भी बात नहीं है। मुदि घटः यह 
अभेद सप्तमी मानी है। कार्यकारण भावसे अभेद ही वहाँ अर्थ है ॥१३॥ 
केचित्तु परमात्माथं आत्मदाब्दो5त्र मत्त्रगः । 
प्रस्तुतत्वात्प्रसिद्धत्वाद्‌ व्युत्पत्तेश्वेति मन्वते ॥१४॥ 


कुछ पूर्वपक्षी कहते हैं--यहाँ आत्मापदका परमात्मा अर्थ है । क्योंकिः 
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उपक्रम परमात्माका है आत्मशब्दका रुढार्थ भी परमात्मा है आप्नोति 
व्याप्नोति सवं जगत्‌ यह व्युत्पत्ति भी अणुरूप जीवात्मामें सम्भव नहीं 
है ॥१८॥ 
तदसत्‌ परमात्मानं कः पद्येच्चमंचक्षुषा । 
सतानि चाखिलान्यत्र तदसंभवदुक्तिकम्‌ ॥१५॥ 
यह व्याख्या अयुक्त है। कारण परमात्मामें समस्त प्राणियोंको कोन 
देख सकता है। क्योंकि परमात्मा अतीन्द्रिय है और प्राणिवर्ग अनन्त 
है ॥१५॥ 
दर्शनं क्ुपयेशस्य प्रोक्तं संभवतीति चेत्‌। 
कृपयेवाजुगुप्सा स्यादन्तगंडू हि दर्शनम्‌ ॥१६॥ 
भगवानकी कृपासे परमात्माका और उसमें विश्वका दशन हो सकता 
है यदि कहो, तो भी आखिर उसका फल यहाँ अजुगुप्सा बताया है। वह 
फल साक्षात्‌ भगवत्क्रपासे ही संभव है वीचमें अन्तगंडु दर्शनकी क्या 
जरूरत पडी ? ॥१६॥ 
प्रस्तुतात्महने शब्दे जोवात्मेव निगद्यते | -..... 
परमात्मेति शब्दइच प्रसिद्धः परमात्मनि ॥१७॥ 


थे के चात्महनः यहाँ प्रस्तुत आत्मशब्द जीवात्मपरक ही है। और 
परमात्मामें परमात्मा शब्द ही प्रसिद्ध है, आत्माशब्द नहीं । आत्मा कहते 
"समय बल्कि आत्माशब्दका अर्थ जीवात्मा ही प्रसिद्ध है ॥१७॥ 
योगेन व्यापकं ब्रूत इत्यप्युक्तिरसंगता । 
योगादरढेब्रलोयस्त्वाद्रद्य्थंस्य परिग्रहात्‌ ॥१८॥ 
किञ्च योगार्थमास्यातुरणुत्वं खण्डितं भवेत्‌। 
न हि शब्दव्यवहृतिः परिभाषामपेक्षते॥१९॥ 


आप्नोति इस योगसे व्यापक अर्थ निकलता है इत्यादि उक्ति भी असं- 
गत है । क्योंकि योगसे रूढ़ि बळवती होती है। और यदि योगार्थं लेंगे तो 
“आपके अणुत्ववादका ही खण्डन होगा। क्योंकि शन्दव्यवहार किंसीकी 
“मान्यता पर आधारित नहीं होता है ॥१९॥ 
इवं तु बोध्यमीशेति वाच्यार्थः परसेश्वरः। 
लक्ष्याः शुद्धचेतन्यं तेनेवाच्छादनं यतः ॥२०॥ . 
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अत्रात्मनीति वाच्यार्यो जीवात्मैव न संशय: । 
लक्ष्यार्थः शुद्धचेतन्यं भागत्यागवशाजूवेत्‌ ॥२१॥ ( 
यह वात ध्यान. देने योग्य है कि ईशावास्यं यहाँ ईशपदका वाच्यार्थं . 


ईश्वर है और लक्ष्यार्थ शुद्धचैतन्य है । क्योंकि सर्वज्ञ सर्वंशक्तिमच्चादिगुण- ४; प 


विशिष्टसे जगदाच्छादन संभव नहीं है । तथा यहाँ पर भी आत्मपदका 


जीवात्मा वाच्यार्थ है और शुद्ध चेतन्य लक्ष्याथ है। क्योंकि अंतःकरण 


परिच्छिन्न आत्मासे अव्यतिरिक्तता समस्त भूतोंमें संभव नहीं है ॥२०-२१॥ 
आत्मा ब्रष्टव्य इत्यादावप्येवं हि व्यवस्थितिः | 
असंगतार्थभाषित्वसन्ययापद्यते श्रृतेः॥२२॥ 

“आत्मा वा बरे द्रष्टव्यः” इत्यादि श्र्‌ तियोंमें भी यही व्यवस्था है। 
अर्थात्‌ वाच्याथं जोवात्मा है और भागत्यागसे रम्य लक्ष्यार्थ शुद्ध चैतन्य 
है । यही वाक्यान्वयाधिकरणका भो. रहस्य है। अन्यथा आत्माका सीघा 
अर्थ परमेश्वर करेंगे तो “न वा अरे पत्युः कामाय पतिः - प्रियो भवति" 
यह पूर्वग्रन्थ असंगत होगा । वहाँ स्पष्टतया जीवात्मा ही प्रतिपादित है 


॥२२॥ 3 
अथाणुरात्मा बालाग्रशतभाग श्रुतेभेवेत्‌ । 
'न चानुभूयतेऽन्यत्र शरीरादौ यतः स हि॥२३॥ 
र्वपक्षः-“वाळाग्रशतभागस्य”' इत्यादि श्र्‌ तिमे अणुपरिमाण जीवका 
बताया है। व्यापक . होता तो अन्य शरीर शिला काष्ठादिमें भी अनुभव 
होता । 
होत 00“ च वाच्यं मनो नास्ति देहान्तरशिलादिषु । 
करणं हि यतोऽन्यस्यानुसवे नात्मनो मन: ॥२४॥ 
यदि कहो कि शरीरान्तर - शिलादिमें अपना मन.नहीं है । तो ठीक 
नहीं, कारण, मन तो अन्यके अनुभवमें करणमात्र है, न कि वह अनुभविता 
है और स्वात्मानुभवमें उसकी जरूरत भी नहीं है, जैसे सुषुप्ति आदिमे 


[रब 
तदसत्‌ परवेहस्थबोधस्तद्देहबोधतः । 
स्वयं प्रकाशरूपेण स्वात्मा बुध्यत एव हि ॥२५॥ 
` समाघान:--परदेहस्थत्वेन आत्मज्ञानका आपादान तब हो सकता है 
यदि मनसे परदेहसाक्षात्कार हो । आत्मत्वेन आत्मज्ञान स्वयंप्रकाशतया 
होता हो है । अतः पूवंपक्ष निराधार है.॥२५॥ 


>. 
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अणुरस्मीति नो कश्चित्तं वेत्यणुसितं तथा। 
अणुस्वे स्वप्रकाशोऽयं कथं तञ्ञावगच्छति ॥२६॥ 


यदि यह अणुपरिमाण है तो स्वयंप्रकाश होनेसे मैं अणु हुँ ऐसा बोध 
होना चाहिये । अस्मन्मतमें देहाघ्यासके कारण परिच्छिन्न प्रतीत हो सकता 
है। किन्तु अणुके महत्त्वभ्रान्तिमे कोई बीज नहीं है ॥२६॥ 
बालाग्रशतभागस्य शतघा कल्पितेति हि। 
बशसाहलभागोक्तिनाणुपयंवसा यिनी IRN 
“वालाग्रशतभागस्य शतघा कल्पितस्य च भागो जीवः” इस श्र तिमें 
बालके अग्रका दसहजारवां भाग बताया । अणु उससे भी छोटा है ॥२७॥ 
उपलक्षणमाधित्य यदि वाणुपरा भवेत्‌ । 
उपलक्षणतः करस्मात्सुक्ष्ममात्रपरा न सा॥२८॥ 
दसहजारवां भाग यह अणुका उपलक्षण कहो तो वह सुक्ष्मताका उप- 
लक्षण है ऐसा माननेमें क्या हानि हुई ? ॥२८॥ 
प्रेतस्य विचिकित्सायां नायं हन्ति न हन्यते ।. 
इत्युक्त्वा महतो$प्याह महीयांसं यसो हि तम्‌ ॥२९॥ 
अणूपलक्षणमें भी क्या हानि ? इसका उत्तर है नचिकेताको यमराजने 
आत्मा महानसे भी महत्तर बताया । वह कोई परमात्माका प्रकरण नहीं 
है । “येय प्रेते विचिकित्सा” इसप्रकार वह जीवात्माका ही प्रकरण है॥२९॥) 
आत्मनस्तत्त्वमाख्यातुं प्रसङ्गं तमिमं हरि: । 
चदत्‌' सबंगतः स्थाणुरित्युवाच घनञ्जयम्‌ ॥३०। 
इस प्रसङ्गको गीतामें आत्मतत्त्व कहनेके लिये भगवानने उठाया और 
“नित्यः सवंगतः स्याणु:” कहा । सवंगत यहु व्यापकार्थक है । भीष्माद्यात्मा 
को मृत्युकी शंकामें यह वचन है ॥३०॥ 
अशरीरं शरीरेषु ह्यनवस्थेष्ववस्थितस्‌ । 
महान्तं विभुमात्मानमित्यादावपि तत्स्फुटम्‌ ॥३१॥ 
“अश्री रं” इत्यादि मन्त्रोमें भी आत्माको महानु विभु बताया ॥३१॥ 
गृहेकदेशगो दीपो व्याप्नोति सकल गुहम्‌। 
तद्ददात्म जजज्जञातुर्व्याप्नोतीत्यप्यसंगतम्‌ ॥३२॥ 
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आत्मा यद्यपि अणु है तथापि प्रकाशके द्वारा वह व्यापक है, जेसे 


घरके एकदेशस्थित दीपक प्रकाश के द्वारा पुरे घरमें व्यापक होता है; ऐसा 
अणुवादियोंका कहना है । परन्तु वह असंगत है ॥३२॥ ड 


यदि स्याद्‌ व्यापिका दीपप्रभा तैलव्ययः कुतः। 
प्रकाशाणुप्रसारोऽतो दीःकस्यांशिनः स्फुट: ॥३२॥ 


असंगत इसलिये कि यदि दीपककी प्रभा व्यापक है तो तेल क्यों खच 
हो रहा है? स्पष्ट है कि वहाँ तेल जल रहा है और प्रकाशके अणु चारों 
ओर फेल रहे हैं। दीपक सावयव होनेसे उसमेंसे प्रकाशाणुओंका फेलना 
संभव है॥३३॥ 
पुखोभृता हि मण्यादावपि सौरादिदीधितिः। 
ततस्तत्राप्यवयवप्रस[रो विज्ञसंमतः : ३४॥ 
तेलके बिना ही मणिसे प्रकाश केसे फेलता है इसका उत्तर यह है कि 
वहाँ सूर्यादिकी प्रभा पुज्ञीभूत होती है वही निकलती रहती है। यह 
आधुनिक विज्ञान संमत है ॥३४॥ 
मुक्तात्मनो हि कि तेल प्रकादव्यापृतियंतः। 
निर्वायाद्वीएवच्चेव सांशो होन्धापदर्गतः ॥३५॥ 
मुक्तात्मामें कौनसा तेल है जिससे प्रकाश फेलता है (जीवितमें कर्थचित्‌ 
भोजनादि इ'घन हो सकता है) और इ घन समाप्त होनेपर कदाचित्‌ वत्तीके 
समान जीवात्मा वुझ भी न जाय यह ख्याल रखना पड़ेगा ॥३५॥ 


अणोरनन्तच्छविरित्यद्धार्थरहितं वचः। 
अणुतां चानन्ततां चाऽपरिचिन्वन्‌ विकत्थसे ॥३६॥ 
अणुका अनन्त प्रकाश यहूझ्कुथन तो अणुत्व और अनन्तत्वको न पह- 
चानकर अर्थशून्य वचन बोल रहे हो ॥३६॥ 
अत्र वक्तव्यसखिलमभिधास्यामहे स्फुटम्‌ । 
सोऽहमस्मीति वाक्यार्थंव्यास्यानसमये बयम्‌ ॥३७॥ 


“योऽसावसौ पुरुषः सोऽहमस्मि”की व्याख्यामें हम सारी बात फिरसे 
स्पष्टतया (आगे) बतायेंगे ॥३७॥ 
७ 
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यथेह तन्तुषु पठः पठे तन्तव इत्यपि। 
सबंभूतेषु चात्मानं तथेव ज्ञः प्रपश्यति ॥३८॥ 


अभेद स्थलमें इह॒ तन्तुषु पटः ( तन्तुओंमें पट ) इसभ्रकार और पटे 
तन्तवः (पटमं तन्तु ) ऐसी भी प्रतीति होती है। वेसे आत्मामे सर्वभूत तथा 
सवंभूतमें आत्माका दर्शन होता है ॥३८॥ 
स्वप्ने यथा प्रत्यागात्मा दृश्ध्मानेषु वस्उषु। 
अन्तर्बहिश्च संव्याप्य स्थितोऽपि न हि बुष्पते ॥३९॥ 
जाग्रत्यपि तथेवात्मा दृइयमानेषु वस्तुषु । 
अन्तबंहिश्व संव्याप्य तिष्ठन्नपि न बुध्यते ॥४०॥ 
गुरुशाख्रेशक्कएया नित्यमम्यासतत्परः। 
सवंभूतेषु चात्मानमनुपश्यत्यसंशयम्‌ ॥४१॥ 


स्वप्नमें जितने पदार्थ दोखते हैं सबमें प्रत्यगात्मा व्याप्त होकर रहता 
है। फिर भी नहीं समझ पाते । यही समझते हैं कि स्वाप्निक जगदत्तर्गत 
शरीरविशेष में ही में हुँ । यही हाळत जाग्रतमें भी ह॑ । सर्ववस्तुमै आत्मा 
होनेपर भी देवदत्त अपने शरीरविशोषमें ही अपनेको जानता है। गुरु शाख्ज 
और ईक्वरकी कृपासे स्वयं अभ्यासतत्पर कोई समस्त भूतोंमें आत्माका 
दशन निश्चित करता है ॥३९-४१॥ 
अथाजुगुप्सा सिद्धा स्याज्जुगुप्सितम पश्यतः । 
सर्वात्सदशन॑ तस्माद्‌ व्यर्थमेवेति चेन्न तत्‌ ॥४२॥ 
पृव॑पक्ष:--श्र तिमें सर्वात्मदशंनका फल बताया जुगुप्सा ( घृणा ) का 
अभाव, वह तो जुगुप्सित वस्तुको देखना बन्द कर दो तो भी हो जायेगा 
उसके लिये सर्वात्मिदर्शनकी क्या जरूरत ? ॥४२॥ 
जुगुप्साइभावशब्देन जीचम्मुक्तिसुखं श्रुतिः । 
ब्रवीत्यसुखवस्तुनां व्यावृत्याञ्खण्डमद्वयम्‌ ॥४३॥ 
उत्तरः--यहाँ जुगुप्साऽभावसे जीवन्मुक्ति सुखकी विवक्षा है। जुगुप्सा 
से असुख वस्तुओंको कहकर उसकी व्यावृत्ति की गई है ॥४३॥ 
प्राप्तानुवादकथनं कथं साष्यकृतस्तदा। 
जीवन्मुक्तिपुखं नेव प्राप्त युक्‍्त्यादिभिनंनु ॥४४॥ 


"पणा उन लाल 
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सत्यं यथाश्ुतार्थस्तु प्राप्त एव ह्यनुद्यते । 
जीवन्मुक्तिसुखं द्योत्यं तेनेत्पेवाभिदष्महे ॥४५॥ 
यदि जुगुप्सा के अभावसे जीवन्मुक्तिसुख विवक्षित है तो सर्वात्मदर्शनसे 
जुगुप्सा के अभावका कथन प्रासानुवादमात्र है यह भाष्यकारोक्ति असंगत 


होगी। क्योंकि सर्वात्मभावसे जीवन्मुक्तिसुख होता है यह प्राप्त नहीं है। 
इसका उत्तर यह कि यथाश्ुत जुगुप्साअभावकथन प्राप्तानुवाद है यही 


भाष्यतात्यं है । जुगुप्सा-अभावोक्तिसे जीवन्मुक्तिसुख द्योत्य है इतना ही ह 


हमारा कथन है । अतएव अनुपपत्ति नहीं ॥ ४४४५ ॥ ° 

कथं तद्द्योत्यमिति ` चेदुच्यते पुरुार्थनात्‌ । | 

आत्मदर्ञनसाध्यत्वकयनाच्चाजुगुप्सने teen 

इति षष्ठमन्त्रभाष्यवातिकम्‌ 
द्योत्य केसे ? इसका उत्तर है कि सुख पुरुषार्थविषय है पुरुषार्थसिद्धिके 

लिये ही उपनिषत्के पास आये हें। इसलिये यहाँ सुख ही फलः 
विधया वोधनीय है। दूसरी वात जुगुप्सा-अभाव आत्मदर्शनसाध्य कहा; 
इसलिये भी उक्तार्थं द्योत्य है। केवल जुगुप्सा-अभाव तो अन्यथा भी | 
सिद्ध है ॥ ४६॥ 
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यस्मिन्‌ सर्वाणि भतान्यात्मैवाभ.द्विजानतः । 
तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमचुपश्यतः ।।७॥ 
जिस समय या जिसको आत्मसाक्षात्कार होनेसे सभी वस्तु आत्मस्वरूप 
ही हो जाती हैं उस समय उसको क्या मोह और क्या शोक रह जायेगा | 
अर्थात्‌ कोई शोक मोह नहीं रहेगा। क्योंकि वह एकत्वका ही दर्शन कर 
रहा है ॥७॥ 
इममेवार्थमन्योडपि मन्त्र आह--यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतानि। 
यस्मिन्‌ कारे यथोक्तात्मनि वा तान्येव भ.तानि सर्वाणि पर- 
इसी अर्थको यह दूसरा मन्त्र भी कहता है--जिस कालमें या सर्वा- 


यरित्वत्यायुक्तमन्त्रेण प्रोक्तमर्थ पुनः श्रुति: । 
स्पष्टीकरोति ताप्पर्यंविश्वमोच्छेदहेतवे ॥१॥ 
स्तु सर्वाणि' इस पूर्वेमन्त्रमे बताये हुए अर्थका ही अब स्पष्टीकरण 
होगा, इसलिये कि तात्पयंभ्रम न हो ॥१॥ 
केचित्त्वात्मनि  भूतातीत्याधाराधेयभावतः । 
हृतप्रतीतिकालीनमा'मज्ञानमुदी रितम्‌ या 
आत्मैवामूदिति शत्या सामानाधिकरण्यतः । 
नि्धुतद्वेतविज्ञाना परावस्थेति संजगुः॥३॥ 
अन्य व्याख्या :--भूतानि आत्मनि इसप्रकार आधाराधेय भावसे 
प्रथमकथन हुआ । उससे द्वेतप्रतीतिकालीन आत्मज्ञानका वर्णन है। इस 
मन्त्रमे भूतानि आत्मेव ऐसे सामानाधिकरण्यसे कथन है । उससे द्वेतप्रतीति- 
रहित परमावस्थाका वर्णन है ॥ २-३ ॥ 
दिवक्षाभेदतोऽत्रस्थाभेदाम्युपगतावपि 1 
दिदशंयिषितं तत्त्वसेकनेव न संशयः॥४॥ 
विवक्षामेदसे ज्ञानकी अवस्थाओंका भेद माने जाने पर भी यहाँ 
प्रतिपाद्य तत्त्व तो एक ही है इसमें संशय नहीं | अतएव भष्यमें पूर्व॑मन्त्रार् 
ही इस मन्त्रका विषय बताया। सप्तमीका अभेद अर्थे हम दिखा भी चुके 
हैं ॥ ४ ॥ 
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मार्थात्मदर्शनादात्मैवा भ.द--आत्मेव संततः परमार्थवस्तु विजा- 
नतः, तत्र-तस्मिन्‌ काले तत्रात्मनि वा को मोहः कः शोक! | 
शोकश्च मोहश्च कामफर्मवीजम्‌ अज्ञानवतो भवति, न त्वात्मे- 
कत्वं गगनोपमं पश्यतः । 
त्मदर्शी जिस अत्मामें परमार्थदर्णनके कारण सभी भूत आत्मस्वरूप ही हो 
जाते हुँ उस कारमें या उस आत्मामें क्या मोह ओर क्या शोक हो । 
काम और कर्मका बीज शोक और मोह अज्ञानीको ही होते हैं, न कि 
आकाशोपम व्यापक विशुद्ध आत्मेक्रत्व देखनेवाळेको। 
यस्मिम्काछे यथोक्ते वात्मनि सर्वाणि तान हि। 
सूतान्यात्मे् संवृत्तो वस्तुतत्त्वं बिजानतः॥५॥ 
क: शोकस्तत्र को मोहो न तौ संभवतः पुनः । 
अविद्याकाययोर्नाम विद्यायां संभवः कथम्‌ ॥६॥ 
मन्त्रे व्याख्यातार्थ ॥ ५-६ ॥ 
अविद्यया सवेन्मोहो समाहसितिलक्षण: । 
हतोऽहं हतपुत्रोष्हमिति शोकस्ततः परम्‌ ॥9॥ 
अविद्यासे में मेरा यह मोह होता हैफिर हाय मर गया, मेरा पुत्र मरा, 
इत्यादि शोक होता है॥ ७॥ 
पुनः शोकनिवृत्त्यादेः कामना जायते हृदि। 
कर्माणि कुरुते पुण्यपापरूपाणि तत्परम्‌ ॥८॥ 
ततस्तरफलमतधुग्रं पुनः संसारलक्षणम्‌। 
चक्रञ्मणव्ित्यमेवं स परिवतंते॥९॥ 
फिर शोकनिवृत्ति आदिके लिये कामना होती है, फिर पुण्यपापरूपी 
कमं, फिर उसका उप्रफल, पुनः संसार, इसप्रकार चक्र घूमता ही रहता 
है॥ ८-९॥ 
अन्न मुलसविद्येव विद्यया सा निवतंते। 
तश्चिवृत्तो समूलोऽयं भव उच्छिद्यते विदः॥१०॥ 
इसमें मूल अविद्या है । विद्यासे अविद्याकी निवृत्ति होती है तो समूल 
संसारका उच्छेद होता है ॥ १० ॥ 
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आत्मेवासूदिति प्रोक्तमेकत्वसतुपरयतः । 
इति स्पष्टीकृतं ज्ञानं विद्यात्मेकरशद्ञनम्‌ ॥११॥ 

“सर्वाणि भूतानि आत्मेवाभूत्‌” से जो बताया, “एकत्वमनुपश्यतः" 
से जिसका स्पष्टीकरण किया वह ज्ञान ही विद्या है, अर्थात्‌ आत्मेकत्व- 
दर्शन ही विद्या है॥ ११॥ 

यत्तु सर्वाणि भूगनोत्युद्देश्यकयनं यदि। 
अभूवन्निति द क्तव्यमुद्देश्यगतसंख्यया !1१२॥ 
भवन्ति पन्च तरवो नोकेत्येव प्रयुज्यते । 
आत्मा तस्मादिहोद्वेश्यो झुतानीति विधेयगी: ॥१३॥ 
:-““सर्वाणि भुतानि आत्मेवाभूत्‌” यहाँ सभी भूत आत्मा हो 
- यदि अर्थ है तब 'अभवन्‌'-होते हैं, ऐसा बहुवचन होना चाहिये 
परंतु यहाँ अमृत्‌ ऐसा एकवचन है । अंतः आत्मा समस्त भूत हो गया 
इसप्रकार आत्माको उद्देश्य ( मुख्य ) रखना चाहिये ॥ १२-१३ ॥ 
नन्वात्मा सवंभूतानि यदि सम्पद्यते तदा। 
भूतान्यात्मेत्यथोसद्धं तत्र का परिदेवना ॥१४॥ 
मेवं प्रपञ्चरूपेण परमात्मावलोकनम्‌ | 
अपुमर्थमतोऽत्याथंः कल्पनीयो भविष्यति ॥१५॥ 
तत्र भूतविशिष्ठार्थ भूतानीति पदं भवेत्‌। 
सवंभूततनुर्ह्मात्मा यस्याभूद्येन दुश्यते॥१६॥ 
अवान्तर उत्तर-आत्मा यदि सर्वभूत हुआ तो सवंभूत तो अर्थात्‌ 
आत्मा भी हो गये । इसमें रोनेकी क्या वात ? खण्डन- आत्मा प्रपञ्चरूप 
तो अभी भी है। वह पुरुषार्थं नहीं हो सकता । अतः अर्थ बदलना होगा । 
आत्मा प्रपञ्चविशिष्टःप्रपश्चरारीरक हो गया, अर्थात्‌ सर्वभूत शरीर है, उसमें 
शरीरीके खूपमें जो आत्माको देखता है ऐसा अर्थ होगा ॥ १४-१६ ॥ 
तदसद्‌ भूतशब्दस्य विशिष्डेः लक्षणा तथा। 
अभूदित्यस्य वेत्यर्थ क्छेशस्तत्र स्फुटस्तव ॥१७॥ 
उत्तर-पूर्वपक्षीका उक्त कथन अयुक्त है। कारण उनकी व्याख्यामें 
अूतशन्दका भूतविशिष्ट, फिर भुतशरीरक, अर्थ करना पड़ेगा। वह लक्षणासे 
ही संभव है। और अमृतका दर्शन; अर्थ करना पड़ेगा ।. इसप्रकार नाना 


लाक्षणिक अर्थमें महान्‌ क्लेश होनेसे गौरव है |, १७॥० - 1... ;-¬---; 
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व चनव्यत्ययस्तस्माल्ला घवादुपगस्यते । 
एको रुप्रो द्वितीयाय न तस्थुरिति वाग्यया ॥१८॥ 
अतः लाघवात्‌ यहां वचनव्यत्यय- अर्थात्‌ छान्दस एकवचन बहुवचनके 

स्थानमें मानना चाहिये जेसे “एको रुद्रो न द्वितीयाय तस्थुः" यहाँ एक- 
वचनके बदले वहुवचनप्रयोग किया ॥ १८ ॥ 

नस्बथगौरवं नास्ति दोषः फलमुखत्वतः । 

प्रथमं शब्दसावुत्वमिति चेत्तन्न युज्यते ॥१९॥ 

उद्देश्यक्रमभङ्गोऽयं ततोपि प्रथमं कृतः | 

यथोद्देद्ये फलपुखं व्यत्यये गौरवं ललु॥२०॥ 


पुर्वंपक्षी- प्रथम शब्दसाधुत्व देखा जाता है, पश्चात्‌ अर्थं । शब्दसाघुत्व 
प्रथम होनेपर अर्थमें लक्षणा आदि फलमुख गौरव है और आपके मतमें 
शब्दसाधुत्व कालमें ही व्यत्यय मानना पड़ेगा अतः पूवंगोरव है। वह 
दोष है । 
सिद्धान्ती- केवल शब्दसाधुत्व ही प्रथम नहीं होता किन्तु सामान्याथं 
सहित शब्दसाधुत्व ही प्रथम होता है । अन्यथा सर्व॑म्‌ आनयतीति सर्वाणि 
भूतमानयतीति भूतानि इत्यादि एकवचन भी माना जा सकेगा | सामान्य 
अर्थवोध होता है उसमें फिर तात्पर्यानुपर्पत्ति होनेसे लक्षणा की जाती है। 
सामान्य अर्थवोधकालमें “सर्वाणि भूतानि' यह प्रथम सुनते ही उद्देह्यविधया 
उपस्थित होगा और आत्मा यह विधेयविधया। विधेयभाव प्रति उत्तरमें 
अभूत एकवचन कैसा ? इस शांकामें वचनव्यत्यय होगा। परंतु आपके मतमें 
उद्देश्य-विधेय भावमें ही क्रमभंग करनेसे गौरव होगा । अतः व्यत्यय 
फलमुख गौरव होनेसे अदोष है ॥ १९-२०॥ 
ननु सामान्यबाधश्चेत्रथमं ससुपेयते । 
विरम्यवृत्तिः शब्दानां तात्पर्याल्लक्षणा ततः ॥२१॥ 
पुवेपक्षी--शब्दसे यदि सामान्यबोध पहले मानेंगे तो शब्दोंकी विरम्य- 
वृत्ति होगी अतः तात्पयंसे ही लक्षणा होती है ( तात्पर्यं प्रकरणादिसे 
अवसेय है) ॥ २१॥ 
मेवं वेदे 'ह तात्पयं सामान्यार्थावबोधत: । 
उपक्रमोप्रसंहारप्रभृतेरित्युदीरितम्‌ \२२॥ 
लोकमें भोजनादि.प्रकरणसे सेन्धवमानय इत्यादिमें तापर्यार्यनिश्वय 
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युक्त है। परंतु वेदमें उपक्रमोपसंहारादिशन्दार्थसामान्यज्ञानसे ही तात्पयं- 
निर्णय और तदनुसार लक्षणा आदि होते हैं ॥२२॥ 

सामान्याथं' परिज्ञाय मीमांसा क्रियते ततः | 

अथातो  धसंजिज्ञासेत्यन्मया नोपपद्यते॥२३॥ 


सामान्यार्थाधिगमके वाद ही मीमांसा होती है । “अथातो धमंजिज्ञासा” 
यहाँ अथका वेदाध्ययानान्तर अर्थ है | वेदाध्ययन केवल अक्षरग्रहण नहीं 
किन्तु अथंज्ञान भी अपेक्षित है । सामान्यार्थज्ञानके बाद मीमांसासे विशे- 
षार्थज्ञान होता है । यदि वाक्योंकी विरम्यवृत्ति न हो तो मीमांसारम्भ ही 
नहीं होगा ॥ २३ ॥ 


विशयो हि न कुत्रापि सामान्यज्ञानमन्तरा । 
अत्र सामान्यबोधदच थुत्येवेति बिनिदिचतम्‌ ॥२४॥ 


मीमांसाधिकरणोंमें विषय विशयादि होते हैं विशयका अर्थ है संशय । 
सामान्यज्ञानके बिना संशय नहीं हो सकता । अतएव न्यायवातिकमें 'समान 
धर्मादिनिशिष्टधमिदशनादनिद्वोषगति धामण्येग संशय: 'सामान्यतो$घिगते 
घमिणि विशेषानबघरणात्मक: प्रत्ययः संशय: 'इत्यादि संशयपरीक्षावसरमें 
कहा । वेदार्थमीमांसामें समानवर्मादिनिशिष्ट धर्मज्ञान श्रुतिसे.ही कहना 
होगा ॥ २४॥ 
बिरम्यवत्या वाक्याना पुनः सन्धानतोऽपि वा । 
चाक्‍पाथंधी: स्यात्सामान्यज्ञान पुवे पुनर्धुवम्‌ ॥२५॥ 
वाक्यार्थनिश्चय भले विरम्यवृत्तिसे मानो, भले वक्योके पुनरनुसन्धान 
से । सवंथापि प्रथम सामान्यज्ञान होता ही है ॥२५॥ 
तस्मात्‌ प्राथमिकोहेद्यविधेयक्रम रक्षणात्‌। 
व्यत्ययो वचनस्येव क्रमभङ्गो हि दुःसहः ॥२६॥ 
इसलिये प्रथमागत उदुदेश्यविधेयक्रम रक्षा करतें हुए अन्तमें आये 
वचनका ही व्यत्यय कर लेना चाहिये | क्रमभंग अन्याय्य है और वेदमें तो 
“व्यत्ययो बहुल! यह प्रसिद्ध होनेसे छौकिकवाक्यसे सर्वथा तुलना नहीं 
होती ॥ २६॥ 1 
यत्र वा सवंम/त्मेवास्याभूत्तत्केन कं श्रुतो। 
अस्य चार्थस्य संवादो वित्पष्टमुपलक्ष्यते ॥२'»। 
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“यत्र तु द्वेतमिव भवति तदितर इतरं पश्यति” “यत्र वा अस्य सर्वः 
मात्मेवामूत्‌ तत्केन क॑ पर्येत्‌” इस श्रुतिमें इसी अर्थका संवाद भी मिळता 
है । वहां द्वेतनिषेयसे अर्थान्तर नहीं किया जा सकता ॥ २७॥ 

आत्मेवेत्येबकारश्च व्यर्थ आपद्यते तव। 

न सबंदेहवानन्यो यं तद्ृ्यावर्तयेत्पदम्‌ ॥२८॥ ( 

परमात्मा ही सवंशरीरविशिष्ट दीख पड़ा यहाँ 'ही' यह किस लिये? 

क्या और भी कोई सर्वभूत शरीरवाला दीख पड़ता है जिसकी व्यावृत्ति . 
'एवकार करेगा ? अतः आपके मतसे एवकारकी व्यर्थता भी है ॥ २८ ॥ 

एतदम्युपगम्पोक्ते व्पत्प्रयो नास्ति वस्तुतः | 

उद्देश्यचनं बाघसमानाधिकृती न यत्‌ ॥२९॥ 

स्थाणुः पुरुष इत्यत्र न स्थाणु: किन्त्वयं पुमान्‌ | 

इत्यथं पुरुषो मुखप्रस्तत्संख्याख्यातग।मिनी ॥३०॥ 

सालासपदिवों यरय रज्जुरेवाभदत्सत: । 

इति प्रयेगो भवति न तु तत्राभन्रिति ॥३शा 

हो चन्द्रावेक एवास्ति एकं भं दे स्त इत्यपि । 

वस्तुगत्यमिधानेन विधेयवचन॑ भवेत्‌॥३२॥ 

वचनव्यत्ययकी बात अभ्युपगमवाद है। वस्तुतः वाधसामानाधिकरण्य 

स्थलमें विधेयगत संख्या ही आख्यातकी होती है । कारण वहाँ विधेय ही 
मुख्य होता है। 'यह स्थाणु पुरुष हो है” यहाँ स्थाणु नहीं पुरुष है ऐसी 
व्याख्या है वहाँ पुरुषकी मुख्यता स्पष्ट है। माला सपं आदि सब रस्सो हो 
गयी ऐसा ही प्रयोग है न कि माला सर्पादि रस्सी हो गये । ये दो चन्द्र एक 
हो है यह एक तारा दो हैं इत्यादि प्रयोग होता है। क्योंकि वस्तुगतिका 
यहाँ अभिधान है । अतः विवेय संख्या ही होती है ॥ २९-३२ ॥ 

भूताग्येकं भवन्तोति बाधस्तन्न न शाब्दिकः। 

भवन्तीति ततो युक्तं पारिको बाधधोभेवेत्‌ ।,३३॥ 

सर्वाणि भूतान्येकं भवन्ति यहाँ बाध शाब्दिक न होनेसे बहुवचन है. । 
वहाँ पृष्ठतः बाधवुद्धि होती है ॥ २३ ॥ 

अयं स्थ।णुः पुमानेवेत्येव॑ सर्वेः प्रयुज्यते । 
बाधितार्श। ततो भाति ससगंबिधया$मिदा ७३४७ 

यह स्थाणु पुरुष ही है ऐसा सभी प्रयोग करते हें । अतः बाधित अभेद 

भी विवक्षानुसार संसर्गविधया भासित होता है ॥ ३४ ॥ 
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को मोहः कः शोकः इति जञोकमोहयोरविद्याकायंयोराक्षेपेणासंभव- 
प्रदशनात्‌ सकारणस्य संसारस्यात्यन्तमेवोच्छेद्‌ः प्रदश्ितो 
भत्रति ॥७॥ 

क्या मोह क्या शोक इसप्रकार अविद्याके कार्य शोक और मोहका 


आक्षेपके द्वारा असंभव दिखानेसे यही प्रदर्शित होता है कि कारणसहित 
संसारका सर्वथा उच्छेद होता है ॥ ७ ॥ 


ईश्षेनाच्छादन॑ यह््भधूवेदीशात्मना स्थितिः। 
भूतानामात्मतापत्तिरात्ममात्रात्मता स्थिति: ॥३५॥ 
ईशसे जगदाच्छादन ईशरूपेण स्थिति मात्र है। वैसे भूत्तोंकी आत्मता 
आपादन भी आत्मरूपेण अवस्थानमात्र है ॥ ३५ || 
ब्रह्मसाक्षात्कृतावेतत्‌ तदाह स्म विजानतः। 
अखण्डाका रवृत्तिह विज्ञानं सत्यवस्तुनः ॥३६॥ 
बह्मसाक्षात्कार होनेपर ही उक्त बात संभव है। अतएव विजानतः 
कहा । अखण्डाकार वृत्ति ही विज्ञान है ॥ ३६ ॥ 4 
को मोह इति चाक्षेपोञ्सभवार्थप्रदशंकः । 
सति मूले च मोहादि नेवासंभाव संभवेत्‌ ॥३७॥ 
समूलमोहशो कादिसमुच्छेदस्ततः शरुतो । 
विवक्षितो$्र मूलं चाविद्येति प्रागुदीरितम्‌ ॥३८॥ 
क्या मोह क्या शोक यह आक्षेपार्थक है, असंभव सूचित करता है। 
परंतु मूलके रहते कार्य असंभव नहीं होता । अतएव मूलसहित शोकमोह- 
निवृत्ति श्रुत्यभिप्रेत है । मूल अविद्या है यह हम कह आये ॥ ३७-३८ ॥ 
एकत्वर्वाशनो नेव शोकमोहादिसंभवः ' 
अहँ ममेति मोहो हा हतोस्मीत्यादिकोष्पर: ॥३९॥ 
एकत्वदर्शीको शोकमोहादि नहीं हो सकता । मे मेरा यह मोह है। 
हाय मर रहा हूँ इत्यादि शोक है ॥ ३९॥ ग 
ननु चात्मेऽतावादे हघुरदेशः . कं भवेत्‌ । | 
गुरोजझञात;यंतायां हि. ज्ञाताय; शिष्य एव यत्‌ ॥ ४० .- 
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अनुतं स्थाणुचौरं ना-पसतुं वक्ति कञ्जन। 
सिथ्याशिष्यं कथंकारं जानन्नुपदिश्ेद्‌ गुरुः ॥४१॥ 
पवंपक्षः-स्त्मिकत्व यदि मानेंगे तो गुरु शिष्यको उपदेश ही नहीँ 
करेगा । कारण आत्मा एक होनेसे गुरुको ज्ञान हुआ तो दिष्यको भी ज्ञात 
हो ही गया। दूसरी बात, जब यह मालूम पड़ जाता है कि स्थाणु चोर ( जे 
मिथ्या है अर्थात्‌ स्थाणुमें दिखाई देनेवाला चोर झूठा है तो उसे हटेको 
कोन कहेगा ? वैसे दवत प्रपञ्च झूठा मालूम पड़ गया तो फिर झूठे शिष्यको . 
कौन उपदेश करेगा ? और गुरु तो हमेशा ज्ञानी ही होता है, उसको | 
मालूम नहीं, ऐसा नहीं कहा जा सकता ॥ ४०-४१ ॥ & 
अत्रोच्यते मनःसाक्षितदाभासत्रयात्मकाः । 
गुदशिष्यादयो भिन्नाः शुद्धस्यंकत्वसातम नः ॥४२॥ 
सिद्धान्तः--जीव केवल आत्माको नहीं कहते | किन्तु अन्तःकरण, 
साक्षी और आभास इन तीनके विशिष्टरूपको कहते हैं । अन्तःकरण और. 
आभास भिन्न होनेसे विशिष्ट नितयात्मक जीवात्मा भिन्न-भिन्न ही हैं। 
शुद्ध आत्माकी एकता हमने बतायी । विशिष्ट आत्माओंकी नहीं ॥ ४२ ॥ 
पृथक्‌ पृथक्‌ च भिग्नेषु तेष्डविद्यापि विद्यसे | 
न गुवंविद्यानाशेन शिष्याविद्या विनश्यति ॥४३॥ 
और उन विशिष्टरूप जीवोंमें अविद्या भी भिन्न-भिन्न है। अतएव 
गुरुकी अविद्याके नाशसे शिष्यकी अनिद्याका नाशापादन असंगत है ॥४३॥ 
ननु चाविद्यया जोवोऽदिद्या जीव(श्रया च चेत्‌। 
तत्रान्योन्याश्रयो दोषः तन्नानादित्वतस्तयोः ॥४४॥ 
जीवोमें अविद्या भिन्न-भिन्न है किन्तु अविद्यासे जीव होता है, जीव 
होनेसे पहले अविद्या कहाँ रही? अन्योन्याश्रय दोष इस पक्षमें है । इस. 
पूर्वपक्षका उत्तर यह है कि जीव एवं अविद्या दोनों अनादि हैं | अविद्यासे 
जीव बना तो क्या पहले जीव नहीं था? यदि नहीं तो बिना कर्म जन्म 
उसका कैसे हुआ ? अतः जीव एवं अविद्या दोनों अनादि हैं। जीवें 
अविद्या रह सकती है || ४४ ॥ 
जीव ईशो विशुद्धा. चित्तथा जोवेशयोभिदा। 
अविद्या तच्चितोर्योगः षडस्माकमनादग्रः ॥४५॥ 
जीव, ईखर, विशुद्ध चैतन्य, जीवेश्वर भेद, अविद्या -एवं अविद्या- 
चेतन्यसम्बन्ध ये छ: अनादि हैं ऐसा पूर्वाचायेवचन है ॥ ४४:॥ 
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व्यावहारिकसत्यत्वं शिष्ये दुःखे जगत्यपि। 
तद्‌इुःलमाजंनाथं हि कृपालुयंतते गुरुः ॥४६॥ 
व्यावहारिक सत्यता झिष्यमें, दुःखमें एवं सारे जगतमें है। तो जिस 
प्रकार व्यावहारिक सत्य अपने दुःखको दूर करनेके लिए गुरुने ज्ञान प्राप्त 
किया वैसे शिष्यको भी तो व्यावहारिकदुःखनिवारणारथं इच्छा होगी । 
“तदर्थ कृपालु गुरु प्रयास किया करते हैं ॥ ४६॥ 
मिथ्यात्वं शानबाध्यत्बाज्जयतो न त्वसत्त्वत: । 
न प्रातिभासिकत्वाच्च व्यावहारिकसंसृतेः ॥४७॥ 
जगत्‌ मिथ्या इस कथनका यह अर्थ नहीं कि वह शशविषाणके समान 
है ही नहीं । और यह भी अर्थ नही कि स्थाणु पुरुषके समान प्रातिभासिक 
.है । हम तो जगतको व्यावहारिक सत्य मानते हैं ॥ ४७॥ 
सत्यशब्दाभिधेयत्बं जगतो मन्महे वयम्‌ । 
चाचामगोचरं ब्रह्म शब्दलद्ष्यं यतः स्थितम्‌ ॥४८॥ 


हमारे मिथ्या शब्दका अथं आपने समझा ही नहों। वैसे तो सत्य 
"शब्दका एक वाच्यार्थे है और दूसरा रूक्ष्यार्थ ब्रह्म वाणीका अविषय 
'होनेसे सत्यशब्दका भी लक्ष्यार्थ ही होगा । . तब सत्यशब्दका वाच्यार्थ क्या 
है ? कहना ही पड़ेगा कि व्यावहारिक सत्य ही सत्य शब्दका वाच्यार्थ है । 
अतः जगत्को हम सत्य कह सकते हैं । फिर भी मिथ्या है। तब मिथ्या 
शब्दका अर्थ जो आप समझते हैं, वह नहीं, यह निर्णीत हुआ | अर्थात्‌ 
-ज्ञानवाध्यत्व ही मिथ्या शब्द का अर्थ है ॥ ४८ ॥ 


ननु च ज्ञानव घ्यत्वमसिद्धं जगतीति चेत्‌। 
मेवं श्र॒तेरनुभवात्‌ सिद्धचति ज्ञानवाध्यता ॥:९॥ 

. जगतूर्मे ज्ञानबाध्यत्व असिद्ध है, अतः मिथ्यात्व नहीं हो सकता, इस 
'दांकाका उत्तर यह है कि अनुभवसे तथा श्रुतिसे जगतुमें ज्ञानवाध्यता 
सिद्ध है ॥ ४९ ॥ 

समाधौ यमिनो ब्रह्म साक्षात्कुबंन्ति तत्परम्‌ । 
न जगत्तत्र पश्यन्ति ज्ञानबाध्यं ततो जगत्‌ ॥५-॥ 
ज्ञानी संन्यासी महात्मा समाधिमें परब्रह्मका साक्षात्कार करते हैं 
4 “यः साक्षात्कुरुते समाधिषु परं ब्रह्म” इत्यादि वचनमें यह स्पष्ट है ) 
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मन्त्र: ] शाकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्याँ सहिता १०९. 
परंतु उस समय जगतुको नहीं देखते | अतएव जगत्‌ ज्ञानबाध्य सिद्ध: 
होता है ॥ ५० ॥ 

नन्विन्द्रियाद्यमावेन समाधी नेक्ष्यते ऊगत्‌ । 

न ब्रह्मण्यावृतेभंङ्गे किमर्थं चक्षुरादिकम्‌ ॥५१॥ 

उपादानं प्रपकष्यःद्ः कथं कार्य न दुक्यताम्‌। 

म मृदं किल पश्यदिभर्घटस्तरस्थो न वीक्ष्यते ॥५१॥ 


समाधिमें जगत्‌ नहीं दीखता इसका अर्थ जगत्‌ बाधित हो गया ऐसा: | र 


केसे बोल सकते हैं ? समाधिकालमें चक्षुरादि इन्द्रिय ही नहीं है। अतः 
जगत्‌ नहीं दीखता, न कि बाध होनेसे। इस पूर्वपक्षका उत्तर यह है कि. 
चक्षुरादि इन्द्रिय तथा चित्तवृत्ति घटादिके आवरण भंगार्थ है। आवरण, 
हमेशा चेतन्यका ही होता है। घटाद्यवच्छिन्नचेतन्यावरणभंग होनेपर: 
होता है। तव अवच्छेदक घटादि भी स्फुरित होते हैं । यह. 
सिद्धान्तप्रक्रिया है। समाधिकालमें अखण्डाकारवृत्तिसे ब्रह्मचेतन्यावरण 
भंग हो गया। अब चक्षुरादिकी जरूरत कहाँ रह गयी? अब आगे 
सोचिये | उपादानकारणके दीखनेपर कार्य भी दीखना चाहिये। ऐसा 
कभी नहीं होता कि सामने घड़ा पड़ा है उसका उपादानकारण मृत्तिका 
दीख पड़ी और घट नहीं दीखा । प्रकृतमें जगत्‌का उपादान कारण ब्रह्म 
है। समाधिमे ब्रह्म दीख पड़ा तो उसीमें स्थित जगत्‌ क्‍यों नहीं दीखेगा ? 
अतः मानना ही पड़ेगा कि ज्ञानसे बाधित होने ही के कारण समाधिमें 
जगत्‌ नहीं दीखता ॥ ५१-५२ ॥ 
बाधितस्यानुवृत्त्या च दिष्पानुपदिशेद्‌ गु०:। 
संस्कार दीक्ष्यते सवै व्यत्यितेन जगत्‌ किल ॥५३॥ 
समाधि आदिमें सवंथा बाधित होनेपर भी प्रारब्प्रयुक्त लेशाविद्या 
संस्कारायुद्वोधसे वाधितानुवृत्ति होती है । उस समय गुरु शिष्योंको उप- 
देश भी करेगा । समाधिसे व्ययुत्यितको जगत्‌ दीखता है यही इसमें दृढतर 
प्रमाण है । जगतका उपादान ब्रह्म है यह प्रथम मन्त्र व्याख्यामें ही कह. 
चुके हैं । अतः यहाँ पुनः शास्त्रार्थं नहीं करते ॥ ५३ ॥ 
यत्राभूत्‌ सर्वमात्मेव तत्पश्येत्केन कं स्विति। 
श्रुतिश्च जगतो बाधमस्प सर्वस्य भाषते ॥५४। 
“यत्र वा अस्य सवंमात्मेवाभूत्‌ तत्केन कं पश्येत्‌” इत्यादि श्रुति भीः 
जगतका बाध बताती है ॥ ५४॥ 


) 


"११० इशावास्योननिषद्‌ [ सप्तमो 


व्यावहारिकसत्यत्वाद्‌ बाबितस्यानुवतंनात्‌ । 
शिष्यं गुरुबोधयतीत्यत्र का नाम ते व्यथा॥५५॥ 


सारांश यह कि सभी जीव परस्पर भिन्न हैं। जीव, भेद तथा जगत्‌ 


व्यावहारिक सत्य हैं। सुख-दुःखादि यादृशसत्यपदवाच्य अन्य मानते हैं 


वैसा सत्थपदवाच्य है । अतएव मुमुक्षुता भी सिद्ध है। सत्यपदलक्ष्याथे 
पारमाथिकसत्ता ब्रह्मसाक्षात्कारसमाधिमें बाधित जगतूमें न होनेसे अस्म- 
दीय पारिभाषिक मिथ्या भी है। गुरु जब समाधिसे व्युत्थित होता है तव 
लेशाविद्या या संस्क्ारसे वाधित जगदुवृत्ति होनेसे शिष्य एवं तदीय 
दुःखादिके दीखनेसे उपदेश भी संभव है और सफल भी है। ऐसी स्थितिमें 
गुरु दिष्यको प्रबोधित करता है इस अंशको लेकर आपको कौनसी व्यथा 
हो रही है। पूवंपक्षियोंका आक्षेपादि सभी सिद्धान्तानभिज्ञताप्रयुक्त है यह 
स्पष्ट है । यही 'का व्यथा? से सूचित करते.हैं ॥ ७ ॥ 


इति सप्तममन्त्रभाष्यवातिकम्‌ 


सन्त्रः ] शाकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्याँ सहिता १११ 


स पयंगाच्छुक्रमकायमत्रण- 
मस्नाविर® शुद्धमपापविद्धम्‌ । 

कबिमेनीपी परिभूः स्वयभूर्याथा- 
तथ्यतोर्थान्‌ वयदधाच्छाइवतीभ्यः समास्यः ॥८ 


वह आत्मा व्यापक है स्वयंज्योति, शरीररहित, ब्रणरहित, स्नायुणून्य, 
शुद्ध, पापालिप्त, सबंदरशी, सर्वेश्वर, सर्वोपरि, स्वयंभू है। उसने संवत्सरः 


योज्यमतीतैमन्त्रैकक्त आत्मा स स्वेन रूपेण किंलक्षण 
इत्याहाय॑ मन्त्रः 


पूव मन्त्रोसि वणित आत्मा अपने स्वख्पसे किन लक्षणोसे मुक्त है इस . 
oo त त क य सब है 


उपाधिसदसज़ूवसादाय प्रागुदीरितत्‌ । 
आधुना स्देन रूपेण तत्वं व्यक्तमुदीयंते ॥१॥ 


“तदेजति तन्नैजति” इत्यादि उपाधिके सद्भाव और असद्भावको 
लेकर पहले बताया । अब उसी तत्त्वका अपने स्वस्वरूपसे वर्णन करने जा 


रहे हैं ॥ १॥ 
विरोधाभासरूपेण ब्रह्म निर्वणितं पुरा 1 
आधुना स्वेन रूपेण दद्यंते$्रान्तबुद्धये ॥२॥ 
पहले चलता है नहीं चलता है इस प्रकार विरोधाभासरूपसे ब्रह्मको 


दिखाया । स्वरूपसे नहीं । कहीं उससे किसीको भ्रान्ति न हो जाय इसके 
लिये संप्रति अपने स्वरूपसे ब्रह्मको श्रुति दिखा रहो है ॥ २॥ 


तत्त्वंपदार्थरूपाभ्यां पुवं यदढुपर्वाणतम्‌ । 
संप्रति स्वेन ख्पेण तदभेदेन दद्यंते ॥३॥ 


११२ ईशावास्योपनिषद्‌ [ अष्टमो 


स पर्यगात्‌ । स यथोक्त आत्मा पयंगात्‌ परि = समन्ताद्‌ 
अगाद्‌ = गतवान्‌ । आकाशवद्‌ व्यापीत्यर्थः । 


बातको यह ( आठवां ) मन्त्र कहता है वह पूर्ववणित आत्मा “पर्यगात्‌ 
चारों ओर फेला हुआ है। अर्थात्‌ आकाशके समान व्यापक है। 


विकला HR 
“इंशावास्य में तत्पदार्थे रूपमें जिसका वर्णन किया मर 'अनेजदेकं' 


इत्यादिसे त्वंपदार्थके रूपमें जिसका वर्णन किया उसका अपना स्वरूप जो 
अभेद ( तत्त्वंपदार्थाभेद--असिपदार्थ ) है उस खूपसे संप्रति वर्णन 
करते हैं ॥ ३॥ 
स पर्यगात्‌ 
पर्यगात्‌ सवंग: सोऽयमात्मा पूर्वोपर्दाशतः। 
न ह्यर्यानुभवस्तस्याऽव्यापकत्वे समञ्जसः ॥४॥ 
न्त्रमें 'स'का अर्थ हुआ पूर्वेदरशित स्वात्मा, पयंगात्‌का अर्थ है-- 

सर्वगामी-व्यापक। आत्मा अव्यापक्र हो तो अर्थातुभव उपपन्न नहीं होता ॥४॥: 

चक्षुराद्ययसंयोगे घटाद्याकारवृत्तित: । 

चेतन्यावृतिभड्धेल घटादिस्फुरणं भवेत ॥५॥ 

नो चेत्तत्रात्मचेतन्यं कथंकारं घटः स्फुरेत्‌ । 

अहे घटं प्रपशयामोत्येतदात्मघटान्वयात्‌ ॥६॥ 

चक्षु आदि इन्द्रियोंका विषयोंके साथ संनिकर्ष होनेपर घटाद्याकार 

चित्तवृत्ति होती है। उस चित्तवृत्तिसे घटावच्छिन्त चैतन्यका आवरण भङ्ग 
होता है । तब उस अनावृत चैतन्यसे घटस्फुरण होता है ( अर्थात्‌ आत्म- 
चैतन्य सारे जगतमें व्यापक है। परन्तु आवरण उसपर पड़ा हुआ है। जहाँ 
चित्तवृत्ति आ जाती है उतने अंशमें आवरण दुर हो जाता है तो उतने 
स्थानपर आत्मा प्रकाशित होता है। उसी चैतन्यप्रकाशसे उतने स्थानकी 
वस्तु प्रकाशित होती है ) यदि घटादिस्थानमें आत्मचेतन्य न हो तो घटका 
स्फुरण किस प्रकार हो । “में घटको देख रहा हूँ” यहाँ मेरा और घटका 
सम्बन्ध तो होना आवश्यक है ॥ ५-६ ॥ 

तन्नेजतीति नामायं घटादि प्रति गच्छति। 

पुर्व॑मषंदिति प्राप्ति वक्ति व्यापकता ततः ॥७॥ 


OO 


मन्त्रः] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता ११३ . 
शुक्र = शुद्धं (शुअ ) ज्योतिष्मदीसिमा नित्यर्थः । 
“शुक' अर्थात्‌ शुद्ध है-ज्योतिष्मान है--दीस्तिमान है। 


यह माना जाय कि हमारे शरीरसे निकलकर अन्तःकरणके साथ - 
आत्मा भी घटतक जाता है तो 'तन्नेजति' इस श्रुतिसे विरोध होगा। 
“पुर्वंमर्षत्‌' से प्राप्ति बतायी भी गयी । अतः अन्ततः व्यापक ही मानना 
पड़ेगा ॥ ७॥ 
ननु चेदात्मचेतन्यं घटादौ स्फुरणान्मतन्‌ । 
अहं घटो मयि घटो घटेऽहमिति वा भवेत्‌ ॥८॥ 


पुर्गपक्ष:--यदि घटके स्फुरणकी अन्यथानुपपत्तिसे घटादिमें भी आत्म 
चैतन्य मानेंगे तो में घट हूँ या मुझमें घट है या वटमें में हूँ इन तीनमे-से 
एक प्रतीति अवश्य होगी ॥ ८ ॥ 
तम्नाहुकारचेतन्यमहंशब्देन भण्यते। 
यथासंस्कारमेवातः प्रत्ययः संप्रजायते ॥९॥ 
यो मां पश्यति सर्वत्र सवं च मयि पश्यति । 
बासुदेव: सर्वेसिति वस्तुतोऽस्ति त्रयं सतम्‌ ॥१०॥ 


उत्तरः--“अहं”से अहंकारावच्छिन्न चेयन्य कहा जाता है। शुद्ध- 
चेतन्यमें घटादि है। शुद्धचेतन्यसे घटस्फुरण होनेपर जैसा संस्कार है वेसा 
ही होगा। अर्थात्‌ चैतन्यका अहंकारके साथ तादात्म्यसे और घटादिके 
साथ विषयविषयिभावसे अन्वित प्रत्यय तथा व्यवहार होगा । जो पूर्वमें 
तीन आपत्ति--“मैं घट हूँ” इत्यादि दी वे तीनों ही शुद्ध चैतन्यको लेकर 
इष्ट हैं। अतएव गीता आदिमें-सर्वत्र मुझे, और मुझमें सर्व, सर्व में 
गासुदेग ही, इसप्रकार तीनोंको स्वीकार किया ॥ ९-१० ॥ 
शुक्र 
शुक्रमित्यादिकं क्लोबं लिङ्कव्यत्ययतः स्थितम्‌ । 
पुंसोपक्रमणात्‌ पंसा कविरित्युपसंहृतेः ॥११॥ 
शुक्रम्‌ अकायस्‌ इत्यादि में रिङ्गव्यत्यय है । अर्थात्‌ शुक्रः अकायः ऐसा 
पुलिंग समझना चाहिये। क्योंकि “सः” ऐसा पुंछिंगसे उपक्रमण किया, 
फिर “कविः” इत्यादि अन्तमें भी पुलिंग प्रयोग किया ॥११॥ 


११४ ईशावास्योपनिषद्‌ [ अष्ट्मो 


अक्रायमशरीरो लिङ्गशरीरवजित इत्यर्थः । अत्रणम्‌ = अक्षुतम्‌ । 
'अकायं? अर्थात शरीररहित है लिंगशरोररहित है ऐसा यहाँ अर्थ है। 
श्अव्रण' माने अक्षत है । 
शुक्रः शुद्धप्रभोऽज्ञानाऽमिओ नित्यस्वयंप्रभः । 
जाग्रतस्वप्तसुषुप्त्यादौ नित्पस्फुरणलक्षणः ॥१२॥ 
शुचिधातुनिष्मन्न होनेसे पवित्र ज्योति अर्थं निकलता है। पवित्रता- 
शुद्धता यही कि वह अज्ञानव्यवहित नहीं, प्रकाशेकरस है। फलतः नित्य- 
स्वयंप्रकाश है । जाग्रत्‌ स्वप्न सुषुप्ति आदि स्थानमै तथा सकंत्र यह नित्म- 
स्फुरणरूपेण स्थित है ॥१२॥ १ 
अज्ञानावरणेऽप्येव बहिरर्थेऽस्फुरन्नपि । 
अन्तःस्फुरत्यसौ सर्वानज्ञातत्वेन भासयन्‌ ॥१२॥ 
झज्ञानावरणसे क्वचिद्‌ बहिःस्फुरणा न होनेसे अन्दर वह स्वयंप्रकाश 
है और अज्ञातत्वेन सबको प्रकाशित भी करता है ॥१३॥ ८ 
सुमोत्यितो ह्यतो बूते नाहं किञ्चिदवेदिषम्‌ । ` 
बाह्यास्फूर्तेः स्वप्रयस्वादज्ञप्तत्वेन भासनात्‌ ॥१४॥ 
अतएव सोकर उठा हुआ व्यक्ति बोलता है--मैंने कुछ नहीं जाना। 
कित्तु मेने कुछ नहीं जाना इतना तो जाना, इसमें “में” का स्वयंप्रकाशस्फुरण 
है। कुछ नहीं जानासे बाह्यास्फूति। किन्तु सभी अज्ञात रहा यही कुछ 
नहीं जानाका अर्थ है । अर्थात्‌ अज्ञातत्वेन सबको जाना ॥१४॥ 
अकायम्‌ 
अकायो देहभिन्तः स इति केचित्प्रचक्षते। 
स्वप्ने स्थूलप्रतोतिर्न स्वप्रतीतिस्तु विद्यते ॥१५॥ 
स्वाप्नं जाग्रति नावेति स्वं त्ववेति च ज!ग्रति ॥ 
स्वज्ञाने सत्यपि स्थूलसूक्माद्यप्रत्ययादिति ॥१६॥ 
अकाय शब्दका देहभिन्न अर्थ कुछ लोग करते हैं। स्वप्तमें जाग्रतु- 
शरीरकी प्रतीति नहीं होती, किन्तु अपनी प्रतीति होती है । यदि जाग्रत्‌ शरीर 
और स्व एक होता तो स्वकी प्रतीति होनेसे जाग्रत शरीरको भी प्रतीति 
होती । एवं जाग्रतमें स्वप्तादिशरीरकी प्रतीति नहीं होती, किन्तु स्वकी 
प्रतीति होती है । इससे निश्चित है कि “स्व' भिन्न है और स्थूरादिशरीर 
भिन्न है । यह शरीरसे भिन्न होनेमें हेतु है ॥१५-१६॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्याँ सहिता ११५ 


अस्नाविरं = स्नावाः शिरा यस्मिन्न विद्यन्त इत्यस्नाविरय । 
अव्रणमर्नाविरमित्याभ्यां स्थुलशरीरप्रतिपेषः । शुद्धनिमेलपः 

'अस्नाविर अर्थात्‌ जिसमें शिरायें न हों । अब्रणस्‌ अस्नाविरं इन दो. 
विशेषणोंसे आत्मामें स्थूलशरीरका प्रतिषेध किया गया । “गुद्ध अर्थात्‌ 
निर्मेल--अविद्यारूपी मळसे रहित । इससे कारणशरीरका प्रतिषेध किया 


अद्रणास्ताविरौ स्थूलं शुद्धशब्दशच कारणस्‌। 
अपापेत्यादि सुक्ष्मं च विञ्ञेषेण निषिष्यति ॥१७॥ 
अब्रणस्‌ अस्नाविरं इन दो विशेषणोसे स्थूल शरीरका, गुद्धसे कारणः _ 
शरीरका, अपापविद्धंसे सूक्ष्मशरोरका विशेषरूपसे निषेध है। अर्थात्‌ 
अकाय से शरोरसामान्य निषेधकर उसीका विशेषेण निषेध अङ्गणं 
इत्यादिसे किया ॥१७॥ 
यद्वा कायनिषेधः स्यादकायमिति शब्दतः 
कायवत्त्वनिषेधघः स्यादन्नणेत्पादिशब्दतः ॥१८॥ 
अथवा अकायंसे शरीरात्मक नहीं ऐसा निषेध किया और अन्नणं 
इत्यादिसे शरीरवाला नहीं ऐसा निषेध किया ॥१८॥ 
भाष्ये त्वकायशब्देन सुकमवजितमोरितम्‌। 
स्थूछकारणथोस्तूक्तो निषेधः पुर्ववच्छुतौ ॥१९॥ 
घर्माघर्मावातमनोति परञ्जान्तिनिवृत्तये। 
अपापविद्धमित्युक्तमिति व्यार्परोपलस्यते ॥२०॥ 
भाष्यमें व्याख्या दूसरे ढंगसे है। अकाय पदका सूक्ष्मशरीररहित अथे 
बताया । तथाअन्रणं अस्नाविरसे स्थूलशरीररहित, शुद्धंसे कारणशरीररहित । 
अपापविद्धंसे सूक्षमशरीररहित अथे इसलिये नहीं कहा क्योंकि मीमांसक 
वेशेषिकादि आत्मामें पुण्यपाप मानते हैं। अतः अपापविद्धसे सुद्मशरीरकी 
व्यावृत्ति नहीं हो सकती । वल्कि अपापविद्धसे आत्मामें पुण्यपाप है इस 
परकीय आन्तिका ही निरास करना अभोष्ट है ॥१९-२०॥ 
ननु चात्र बहुब्रीहः कायवजितमुच्यते। 
कस्य तहि भवन्तोसे कायाः स्थूलादिलक्षणाः ॥२१॥ 
यदि कायमुषात्वेनाकायत्वमसिघोयते । 
अजगत्तहि वक्तव्यं सवंस्येव मृषात्वतः ॥२२॥ 


११६ ईशावास्योपनिषद्‌ [ सप्तमो 


विद्यामलरहितमिति कारणशरीरग्रतिपेधः । अपापविद्ध-पर्मो- 
धर्मादिपापवर्जितम्‌ । शुक्रमित्यादीनि वचांसि पु लिङ्गत्वेन परि- 
णेयानि । स पयेगादित्युपक्रम्य कविमनीषीत्यादिना पु लिङ्ग 
त्वेनोपसंहारात्‌ । 
गया । अपापविद्धंका अर्थ है--घमं एवं अधर्मरूप पापसे रहित । शुक्रं 
इत्यादि नपुंसक प्रयोगोंको पुंल्छिङ्खरूपसे परिणत करना चाहिये । क्योंकि 
“स पर्यगात्‌ यहाँ सः ऐसा पुंिङ्ग शब्दसे उपक्रम कर कविः मनीषी 
ऐसे पुंलिङ्ग शब्दसे ही उपसंहार किया है। 
पूर्व पक्ष:--यदि बहुब्रीहि करके शरीररहित अर्थ करते हैं तो आखिर 
ये स्थूलादि शरीर हैं किसके ? यदि स्थूलादिशरीर मिथ्या होनेसे शरीर- 
रहित कहते हैं तो 'जगद्रहित' ऐसा कहना चाहिये। सारा जगत्‌ ही 
मिथ्या है ॥२१-२२॥ 
अत्रोच्यते प्राप्तमात्रनिषेधोऽत्र ` विधीयते । 
शरीरबत्त्वं प्रत्यक्षात्‌ प्राप्तं देहोति वर्णनात्‌ ॥२३॥ 
उत्तरः- यहाँ आत्मस्वर्पवर्णनके लिये प्राप्तमात्रका निषेध किया जा 
रहा है। शरीरसम्बन्ध प्रत्यक्षतः प्राप्त है। में शरीरथारी हूँ, चक्षुष्मान्‌ हूँ, 
अज्ञानी हूँ इत्यादि सबको अनुभव होता है । वेसे जगतधारी हूँ इसप्रकार 
किसीको अनुभव नहीं होता । शास्त्रोमें भी “शरीरस्थस्य देहिनः' “शरीरत्वाय 
देहिनः’ 'देही नित्यमवध्यः' इत्यादि वर्णनसे देहवत्त्व प्राप्त है ॥२३॥ 
ईदावणंनमात्नेऽत्राकायमित्याद्यसंगतम्‌ || 
अप्राप्तत्वात्प्राप्तिसत््वे निषेधासंभवादिति ॥२४॥ 


कुछ लोग यहाँ अकायं इत्यादि ईश्वरमात्रका वर्णन मानते हैँ। उनके 
मतमें अकायं इत्यादि अप्राप्तनिषेध होनेसे असंगत होगा । क्योंकि ईश्वरका 
शरीर है या नहीं यह शास्त्रसे ही अवगत करना होगा । शास्त्रने ईश्वर- 
डारीरवणंन नहीं किया तो अप्राप्तनिषेध यहाँ होगा । यस्य पृथिवी शरीरं 
इत्यादिसे जो लोग पृथिवी आदिको ईश्वरशरीर मानते हैं उनके मतमें 
निषेध संभव ही नहीं है ॥२४॥ 
न च प्राकृतकायेन रहितो$स्तीति सांप्रतम्‌ । 
प्राकृतत्वात्पृथिव्यादेलक्षणायाः प्रसक्तितः॥२५॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवाततिकाभ्यां सहिता २१७ 


प्राकृतशरीररहित ऐसा अर्थ करना भी युक्त नहीं है। कारण, शरीर- 
रूपी पुथिवी आदि प्राकृत ही है । और कायशब्दका प्राकृत शरीर अर्थे 
लक्षणासे ही होगा । लक्षणासे तो कुछ भी अर्थ किया जा सकता है । परन्तु 
'वह गत्यन्तर होनेपर मान्य नहीं होता ॥२५॥ 
अकायम्‌ 


(िद्भदेहविहोनसवात्सुलदुःखावयः कुतः। 
आभासोऽपि च मिथ्येवेत्यकायमिति सूचितम्‌ ॥२६॥ 
छिद्भदेह न होनेसे सुखदुःखादि भी आत्मामें नहीं यह सिद्ध होता है। 
और अतएव आमास लिङ्गशरीरयुक्त होनेसे मिथ्या सूचित होता है ॥२६॥ 
नस्वाभासमते बिम्बं प्रतिबिम्बं च भिद्यते । 
भागत्यागेन तत्त्यागादकायत्व॑ च युज्यते॥२७॥ 
प्रतिबिम्वमते बिम्बात्‌ प्रतिबिम्बं न भिद्यते । 
अकायत्वं कथं तत्र कायसंइलेषदशनात्‌ ॥२८॥ 
पू्पक्षः--आभासवादमें 'अकायं यह विशेषण उपयुक्त है। क्योंकि 
उस मतमें बिम्ब और प्रतिबिम्ब भिन्न होता है। प्रतिबिम्ब रिङ्गरारीरमें 
'पड़ता है, अतः प्रतिबिम्ब रिङ्गशरीरसम्बन्धित होनेपर भी मिथ्या होनेसे 
भागत्यागसे उसका त्याग हो जाता है, इसलिये अरिंगता संभव है । परन्तु 
प्रतिबिम्ववादमतमें बिम्बसे प्रतिविम्ब भिन्न नहीं होता और मिथ्या भी 
नहीं होता । उस मतमें लिङ्गशरीरका सम्बन्ध स्पष्टतया होनेसे 'अकायं' 
-यह विशेषण केसे संगत होगा ॥२७-२८॥ 
न, हिरवं प्रतिविम्बत्वं लिङ्कोपाधिवशाद्यया । 
शुद्धे प्रकल्प्यते तद्वल्लिङ्कवत्त्वं च कल्पितम्‌ ॥२९॥ 
उत्तरः-प्रतिबिम्बवादमें छिङ्गशरीरोपाधिके कारण ब्रह्ममें द्वित्व एवं 
विम्बप्रतिबिम्बमावकी कल्पना है । वैसे रिङ्गशरीरसम्बन्धकी भी कल्पना- 
ममात्र है ॥२९॥ 


अद्नणम्‌ 


द्रणस्तावादिमत्स्थूलमतत्त्वान्न द्विजाद्यदः 1 
न तेन कमंसम्बन्योऽप्यधिकाराभिधोऽस्य हि ॥३०॥ 


श्रण, स्नायु आदि स्थूल शरीरमें होता है। उससे रहित होनेसे स्थूल 


११८ ईशावास्योपनिषद्‌ र [ अष्टमो 


शरीरवजित अतएव द्विजत्वादि धमंशून्य है । अधिकाराख्य कर्मसम्बन्ध भी 
अतएव नहीं है यह बात उपक्रममें बताया गया ॥२०॥ 
अच्छेद्योऽ्यमदाह्योऽयं नायं हन्ति न हन्यते । 
अत्रणत्वोक्तितः सर्वमेतादृगिह सूचितम्‌ ॥३१॥ 
अत्रण कहकर 'अच्छेद्योऽयमदाह्योऽयं' इत्यादि “नायं हन्ति न हन्यते” 
इत्यादि सभी सूचित होता है ॥३१॥ 
अस्नाविरम्‌ 
प्राणेन्द्रियादिसहिते जीवेऽपेते यथा तरोः। 
स्तावाशोषेण शुष्यन्ति शाखा नात्मा तथाविधः ॥३२॥ 
प्राणेन्द्रियादिसहित जीव जब निकलता है तब स्नायु शोष होकर 
शाखा वृक्षादि सूख जाते हैं। परंतु आत्मा अस्नाविर होनेसे नहीं 
सूखता ॥३:॥ 


शुद्धम्‌ ठु 
शुद्धमज्ञानल्पेण मलेन रहित यतः। 
अज्ञानमपि सन्नेव कल्पितत्वान्निजात्मनि।।३३॥ 
शुद्धका अर्थे है-अज्ञानरूपी मसे रहित । अज्ञान भी सत्‌ नहीं है 
बह भी आत्मामें कल्पित हे ॥३३॥ 
नन्वज्ञानं यदि भवेवज्ञानान्तरकल्पितम्‌ । 
अनवस्थादयो दोषाः प्रसज्येरंस्तवेति चेत्‌ ॥३४॥ 
ूर्बपक्षः-यदि अज्ञान कल्पित हे तो किससे ? दूसरे अज्ञानसे ? वह 
दूसरा अज्ञान किससे कल्पित है? यदि तीसरेसे तो इसप्रकार अनवस्था 
होगी ॥३४॥ 
तस्नानादीदमज्ञानं स्वयं कह्पितमिष्यते । 
ज्ञानवाध्यत्वतः सिद्धा स्वयंकल्पिततास्य हि ॥३५॥ 
उत्तर :--यह अज्ञान अनादि है कल्पितरूपसे ही सिद्ध है। अतएव 
स्वयं कल्पित माना जाता है । अनादित्वात्‌ आत्माश्रय दोष नहीं है। 
अज्ञान बाध्य होनेसे कल्पितता माननी ही होगी ॥३५॥ 
स्वयं श्वमांसं सलिनमात्मसुयोँं स्वयंप्रभौः। 
स्वयं पवित्रं गद्भाम्भः स्वयंकल्पितकं तमः ॥३६॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाम्याँ सहिता 


पात्रादि श्वानमांसस्पशंसे अपवित्र होते हँ, परंतु श्वमांस स्वयं अपविः 
है। सूयं तथा आत्मासे वस्तु प्रकाशित होती है, परंतु सूर्ये ओर आत्मा 
स्वयंप्रकाश है । गज्भाजलसे अन्य वस्तु पवित्र होती है । गङ्गजल स्वयं 
पवित्र है । वैसे अज्ञानसे प्रपञ्च कल्पित होता है, परंतु अज्ञान 
कल्पित है ॥३६॥ १ 
विज्ञानेन निवृत्तिहि कल्पितस्योपपद्यते | 
सिद्धं ज्ञाननिवत्यंस्वमज्ञानस्य प्रमाणतः॥३७॥ 
ज्ञाननिव्य॑त्व कल्पितमें ही होता है। और “ज्ञानेन तु तदज्ञानं 
येषां नाशितं” इत्यादि वचनोसे तथा युक्ति अनुभवसे भी अज्ञान ज्ञानः 
निवत्यं सिद्ध है। अतः कल्पित मानना पडेगा, अन्ततः स्वयंकल्पित ही 
सिद्ध होगा ॥३७॥ 
अपापविद्धम्‌ 
अपापेत्पत्र पापेति घर्माधमौ विवक्षितो | 
चर्मस्यापि च. पापत्वं पापहेतुतया स्थितम्‌ ॥३८॥ 
घसणापि भवेज्जन्म जन्मन्यस्त्येव कसं च। 
सर्वारम्भा हि दोषेणेत्युत्तः कमं च दोषवत्‌ ॥३९॥ 


अपापविद्धं यहां पापपदसे घर्मं अधमं दोनों विवक्षित हैं। धर्म भी 
पापहेतु होनेसे पाप है । क्योंकि घमंसे भी जन्म होना है । जन्म होनेपर कमं 
भी होगा । और “सर्वारम्भा ही दोषेण घूमेनारिनरिवावूताः' इस गोता- 
वचनसे कमंमात्रमें पापदोष रहता ही है ॥३८-३९॥ 
तेनेव वचसा घमः स्वयमेव च दोषभृत्‌। 
तथा च पापरूपत्वं घमंस्यापि धुवं स्थितम्‌ ॥४०॥ 
घमं जन्मान्तरीय पापहेतु होनेसे पापणब्दलक्ष्य है इतना ही नहीं, 
“सर्वारम्भा हि दोषेण” इत्यादि उक्त गीतावचनसे स्वयं धर्म भी आरम्भाः 
त्मक होनेसे दोषयुक्त एवं पापरूप है ॥४०॥ 
उपक्रान्तं न सुकृपं न दुष्कृतसिति थुतिः । 
पराम्रुरयाह पाप्मानो निवतंन्ते$त इत्यपि ॥४१॥ 
अहोरात्रजरामृत्युशोकास्तत्रोदिता अपि। 
पाप्मान इति भाष्योक्तेनं विच्छद्यान्वयो सतः ॥४रा। 


१२० ईशावास्योपनिषद्‌ अष्टमो 


छान्दोग्य मे “न सुकृतं न दुष्कृतं सर्वे पाप्मानोऽतो निवतंन्ते” इस प्रकार 
सुकृतदुष्कृत दोनोंका पाप्मा पदसे अनुवाद इसमें प्रमाण है। यद्यपि वहाँ 
पूरा मन्त्रां इस प्रकार है--“अथ य आत्मा स सेतुः "नैनं सेतुमहो- 
रात्रे तरतो न जरा न मृत्युनं शोको न सुकृतं न दुष्कृतं सर्वे पाप्मानोऽतो 
निवतंन्ते”। इसमें ऐसा भी अन्वय संभव ति जरामृत्यु ख 
शोक एवं सुकुतदुष्कृत आत्मसेतुको प्राप्त नहीं होते। एवं सव पाप उ 
निवृत्त होते हैं। इस प्रकार पूर्वानुवाद किये बिना ही विच्छिद्यान्वय है 
तथापि भाष्यमें “अहोरात्राद्या उक्ता अनुक्ताश्चान्ये सर्वे पाप्मान उच्यन्ते" 
इस प्रकार “सर्वे पाप्मानः" को उक्तानुक्तानुवाद ही बताया । अहोरात्रादि 
केसे पापरूप हैं इसका उत्तर “पाप्मकार्याणां” इस आनन्दगिरि दीकामें 
सुचित हुआ है । विच्छिद्यान्वय माननेपर 'न दुष्कृतं से गतार्थ होनेसे “सर्वे 
पाप्मान' इत्यादि अंशकी व्यर्थता स्पष्ट है ॥४१-४२॥ 
पुण्यपापादिकं सबं लिङ्ग एव न चात्मनि 
जरापृत्युजनुःञ्ञोकप्रभृतिश्च ततो न हि ॥४२॥ 
पुण्यपापादि सभी छिंगशरीरमें ही हैं, आत्मामें नहीं, अतएव उसके 
कार्ये उक्त मन्त्रमें उक्त तथा अनुक्त जरामरण जन्म शोकादि कोई भी 
आत्मामें नहीं है ॥४३॥ 
ननु नेव जडः कर्ताऽकतुंः पुण्यादिकं कथम्‌ । 
कर्ता शास्त्रार्थवत्त्वात्स ततः पुण्यादि तस्य हि ॥४४॥ 


र्वेपक्षः--जड कर्ता नहीं होता । अकर्ता अन्तःकरणादिमें तव 
पुण्यपाप केसे ? कर्ता शास्त्राथंवत्त्वात' इस अधिकरणमें आत्माको कर्ता 
बताया है । अतः पुण्यपाप भी आत्मामें ही होना चाहिये ॥४४॥ 


सेवं तदोयसांनिष्यादकतुंरपि कतुंता। 
आाभासस्येव शाधत्त्रार्थवत्तवात्क्तृत्वमुच्यते ॥४५॥ 
उत्तरः -आत्माके सांनिध्यसे अकर्ता भी अन्तःकरणादिमें कतृंत्व 
आता है जेसे, अयस्कान्त मणिके सांनिध्यसे लोहेमें क्रिया होती है। 
कर्ता शोस्त्राथेवत्त्वान' यहाँ आभासको कर्ता बताया साक्षीको नहीं ॥४५॥ 


तत्रप्युपाधितोऽविद्याप्रत्युपस्यावितं मतम्‌। 
यथा च तक्षोभयथत्यत्र तच्च प्रदर्शितम्‌ ॥४६॥ 


मन्त्रः ] दांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकास्यां सहिता 


आभासरूपी जीवात्मामें भी उपाधिके कारण आविद्यक कतुंत्व ही है 
“यथा च तक्षोभयथा'” इस अधिकरणमें यह स्पष्ट किया है ॥४६॥ 


बुद्धेग्रहणशञक्ती द्वे स्वच्छास्वच्छात्मिके मते । 
आत्माभाताद्‌ भवेत्स्वच्छे ज्ञानमन्यत्र च क्रिया ॥४७॥ 
विद्युत: किल सम्बन्धाद्‌ व्यजने जायते क्रिया । 
वत्तिकायां प्रकाशम्व तद्ृदत्रापि बुध्यतास्‌ ४८ 


बुद्धिमें दो ग्रहणशाक्तियां हैँ। एक स्वच्छ और दूसरी अस्वच्छ है। स्वच्छमें 
` 'चित्मनिबिम्बसे ज्ञान होता है । अस्वच्छमें क्रिया होती है। जेसे बिजलीके 
-सांनिध्यसे पंखेमें क्रिया होती है और वल्बमें प्रकाश होता है ॥४७-४८॥ 


ननु कर्तृपदं सः स्यास्पूर्वोक्तेकत्वदश्यंसतौ । 
शुक्रमित्यादि कमं स्यात्‌ पयंगाद्‌ गच्छतोश्वरम्‌॥४९। 


पू्व॑पक्ष:--“स पर्यंगाच्छुक्त यहाँ सः, अर्थात्‌ वह पूर्वोक्त एकत्वदर्शी 
शुक्रादिरूप ब्रह्मको प्राप होता है, इसप्रकार अन्वय संभव है। तब 
नपुंसकका पुंिङ्ग विपरिणाम क्यों मानना चाहिये ? ॥४९॥ 


न प्राप्यप्राप्तुभात्रो हि हेते सत्येव युज्यते । 
आत्मेवेक्येक्षिणो यस्य दवतं तप्य कव विद्यते ॥५०॥ 
उत्तरः--प्राप्यपापकभाव तो द्वेतमें होता है। “एकत्वमनुपद्यतः 
आत्मैवाभूत्‌” ऐसा जिसके लिये कहा उसको द्वेत कहाँ रहता है ॥५०॥ 


झेःकमोहप्रतिक्षेपे पुरुषार्यसमापनात्‌। 
निजानन्दातिरिक्तं कि प्राप्तव्यमवशिष्यते ॥५१॥ 
स्वानन्दलक्षणं चेततप्राप्तिः स्यादौपचारिको । 
घहकुट्यां प्रभातेन व्यर्था रयात्कमंकतूंता ।५२॥ 


“तत्र को मोहः कः शोकः” इसप्रकार शोकमोहनिवृत्ति होनेपर 
पुरुषार्थं समाप्त हो जाता है । फिर “स पयंगात्से” स्वात्मानन्दातिरिक 
कौनसी वस्तु प्राप्तव्यतया अवशिष्ट बतायो जा रही है। यदि कहें कि 
स्वात्मानन्द प्राप्ति ही 'सपयंगात्‌'में कहा जा रहा है तो इसका मतलब हुआ 
शुक्र इत्यादि प्रात्य आत्मानन्दका स्वरूप हुआ परंतु आत्मा स्वयं प्राप्त 
झोनेसे उसको प्राप्ति औपचारिक ही होगी । शब्दान्तरसे कहो तो ‘ससे 


१र२ ईशावास्योपनिषद्‌ [ अष्टमो 


कविः = क्रान्तदर्शी सवृ । नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टेत्यादिश्रतेः । 

“कविः माने क्रान्तदर्शी यानी सवंदर्शी | “इससे अन्य कोई द्रष्टा नहीं 
है” ऐसा श्रुतिमें भी कहा है। 
उक्त आत्माका ही स्वरूपवर्णन शुक्रं इत्यादिसे किया । यह तो घट्टकुटी- 
प्रभातवृत्तान्त हुभ। तब कतुंकमंभावानुसन्धानक्लेशके बिना रिङ्ग्यत्ययसे' 
आत्मस्वरूपवर्णन हो क्यों नहीं मानते ॥५१-५२॥ 

विज्ञेष्यपदराहित्यादष्याहायं च ते भवेत्‌ । 
कविरित्यादिपार्थकयमपि चात्रासमञ्जसम्‌ ॥५३॥ 

“स शुक्रादिरूपं पर्यगात्‌” यहाँ शुक्रादि क्या ? विशोष्यावचक पद नः 
होनेसे उसका अध्याहार करना पड़ेगा | फिर कविमंनीषी इत्यादि कुछ 
विशेषण कर्ताके साथ जोड़ना विना मतलब होगा। कवि इत्यादिका ईश्वरार्थं 
पक्षमें विना प्रसंग ही जीवसे तुरन्त ईझ्वरमें कूदना होगा ॥५३॥ 


कविः 
क्रान्तदर्शी कविद्रेष्टा नान्योऽतोऽस्तीति सवंदुक्‌ । 
सर्वतादात्म्यत: सर्वेद्रष्टत्वमुपपद्चते ॥५४॥ 


कविका क्रान्तदर्शी सवंद्रष्टा अर्थ है । “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा” यह श्रुति 
कहती है कि कोइ दुसरा द्रष्टा नहीं है । चैतन्य व्यापक होनेसे सवंसंबन्धी 
है, अतः सर्वेद्रष्टा हो सकता है ॥५४॥ 
विषयत्वं हि तादात्म्यमनावृतचितो भवेत्‌ । 
नित्यानावृतचिद्रूप: सर्वंद्रष्टेबरस्ततः ॥५५॥ 
नेयायिकादि मतमें विषयता एक सम्बन्धविशेष है । परंतु वेदान्तमतमें 
अनावृतचित्तादात्म्य ही विषयता है । ईश्वरचेतन्य नित्य अनावृतचिद्रूप 
होनेसे वह सकंद्रष्टा है ॥५५॥ 
वृ्नावृतचेतन्यं शारीरस्य घटादिषु। 
स्वतोऽनावृतचेतन्यमीश्वरस्य घटादिषु ॥५६॥ 
जीवात्माका घटादिमें वृत््नावृतचेतन्यतादात्म्य है। और ईदवरका 
स्वतः अनावृतचेन्यतादत्म्य है ॥५६॥ 


मन्त्रः] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकासयां सहिता .. 


मनीपी = मनस ईपिता सवेज्ञ ईश्वर इत्पथः । 
मनीषी अर्थात्‌ मनको प्रोषित करनेवाला सर्वज्ञ ब्र । 
मनोषी 
मनीषी मनसोऽपीषी सर्वज्ञः सकलेश्वर:। 
सर्वाणि ज्ञानकर्माणि प्रयोजयति यन्मनः ॥५७॥ 
मनके भी वह प्रेरयिता है। अतएव सर्वज्ञ तथा सर्वेश्वर है | क्योंकि मन 
ही समस्त ज्ञान एवं कर्मों का प्रयोजक है। ॥५७॥ 
वासनासमुदायं हि सन आहुर्मेनोषिणः। 
युत्सबंबासनायुक्तं तां सायां जगदुबुंधा: ॥५८॥ 
वासनासमुदाय ही मन है और जो सवंवासनायुक्त है वही माया है 
ऐसा विद्वनोंने पंचदशी आदिमें कहा है ॥५८॥ 
सायायां भूतवस्तूनि वतंन्ते वासनात्मना । 
सविष्याणि च सर्वाणि तथा सत्कायंदादिनाम्‌ ॥५९। 
मायामें भूतवस्तु सभी संस्काररूपसे रहते हैं तथा भविष्य वस्तु भी 
संस्काररूपसे रहते हैं । क्योंकि हम सत्कार्यंवादी हैं ॥५०॥ 
असत्कार्यंमतं सम्यग्‌ भज्ञयामास भाष्यकृत्‌ । 
बृहदारण्यके भाष्ये तस्मात्तदुपपद्यते ॥६०॥ 
वृहदारण्यक भाष्यमें असत्कार्यवादनिराकरण सम्यक्‌ किया है ॥६०। 
न चानिवंचनीयत्वं सिद्धान्तेऽम्युपगस्यते । 
कथं सत्कायंबादित्व॑ भवतामिति सांप्रतम्‌ ॥६१॥ 
सत्यं विषमसत्तायां सर्वानिवंचनोयता । 
समसत्ताकहेतो तु मृदि सन्‌ हि घटो मत: ॥६२॥ 
पूर्वपक्ष:--आपका अनिवंचनीयतावाद सिद्धान्त है। सत्कार्यवाद 
कैसा ? समाधानः--विषमसत्तास्थलमें अनिवंचनीयतावाद है । जैसे रज्जुमें 
सपं तथा परमात्मामें जगत्‌ । परन्तु समसत्तामें मिट्टीमें घट सत्‌ 
ही है ॥६१-६२॥ - 
अस्त्वरनिवंचनीयत्य॑ तथापि न वचःक्षतिः। 
वासनात्मतया हेतो कायंसत्त्व न तद्रिपुः ॥६२॥ 
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'परिभूः सर्वेषां परि-उपरि भवतीति परिभ: । 
'परिभूः' का अर्थ है जो सबके परि-उपरि सर्वोपरि रहनेवाला । 


और मृत्तिकामें भिन्नाभिन्नत्वादिर्पेण अनिवंचनीय मान लेनेपर भी 


पूर्वोक्ततचनकी क्षति नहीं है। वासनारूपसे कारणमें कार्य रहे ओर अनि- 
:वंचनीय भी हो इसमें क्या विरोध है ॥६३॥ 
इत्यं भूतभविष्याणां मायायां वासनात्मना । 
स्वात्मना वतंमानानां सर्आत्सवंज्ञतेषितुः ॥६४॥ 
इस प्रकार भूत और भविष्य वस्तु मायामें वासनाख्पसे हैं और वर्तमान 
वस्तु स्वरूपसे हैं । अतएव मनःसमुदाय मायाके ईषिता परमेश्वरमें सर्वज्ञता 
स्पष्ट है ॥६४॥ 
सृजत्यवति हन्त्येतद्‌ विश्व मायावशात्‌ पुमान्‌ । 
सर्वश्वरत्वमप्येवे तस्य सिद्ध सनोषिणः ॥६५॥ 
मायासे ही परमेश्वर जगतुकी सृष्टि स्थिति संहार करते हें । अतएव 
'मनोषीकी सर्वेश्वरता भी स्फुट है ॥६५॥ 
परिभू: 
भवत्युपरि सर्वेषां परिभूः स निगद्यते। 
पारमार्थ ३सत्तेवोपरिसत्ता परात्मनि ॥६६॥ 
उपरि भवति इस अर्थमें परिभू शब्द है । सर्वोपरि सत्ता-पारमार्थिक 
“सत्ता परमात्मामें है, अतः वह परिभूः है ॥६६॥ 


त्रिकालाबाधिता सत्ता प्रोच्यते पारमाथिको । 
तदवीना च सर्वस्य सत्ता विश्वस्य संमता ॥६७॥ 
त्रिकालाबाधित सत्ता ही पारमार्थिक सत्ता है । समस्त विश्वकी सत्ता 
-तदधीन है ॥ ६७॥ 
घटादिसत्ता सोपाधितत्सत्तव न चापरा। 
उपाध्यनुविधाय्यूर्ध्वाघोभावो भणितो बुघैः ॥६८॥ 


घटादिकी सत्ता घटाद्युपहित परमात्मसत्ता ही है, दूसरी नहीं। 
उपाधिके अनुसार सत्तामें उध्वं-अघःभाव है । जेसे शुक्तिरजत उपाधि हो तो 


मन्त्र: ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता १२५: 


स्वयंभ.:-- स्वयमेव भवतीति । येषायरुपरि भवति यथोपरि 
भवति स सर्व! स्वयमेव भवतीति स्रयंभ: । स नित्ययुक्त 
स्वयंभूः अर्थात्‌ जो स्वयं हो । जिनके ऊपर है,जो ऊपर है, वह सब स्वयं 


ही है, इसलिये स्वयंभू कहा । उस नित्यमुक्त ईश्वरने सवंज्ञ होनेसे 'याथातथ्यतः' 


सर्वाधः प्रातिभासिक सत्ता है। घटादि व्यावहारिक उपाधि होनेपर ऊध्वे 
व्यावहारिक सत्ता है । और प्रतिभासिकत्वादिप्रयोजक उपाधिके असावमें 


'सर्वोध्वे पारमार्थिक सत्ता है ॥६८॥ 


विशिष्टशुद्धयोभेंदाड्रे देनेषा प्रतीयते । 
शुद्धाधीन॑ विशिष्ट होत्यधोनत्व च युज्यते ॥६०॥ 
विशिष्ट और शुद्ध भिन्न होनेसे सत्तामेदकी प्रतीति है । और विशिष्ट: 
शुद्धाधीन होनेसे शुद्धमें उपरिभाव और विशिष्टमें अधोनमाव भीः 
युक्तियुक्त है ॥६९॥ 


परे तु त्रिविधा सत्ता प्रथमा पारमाथिको । 
व्यावहारिक्यथःन्या स्यात्तुतोया प्रातिभासिकी ॥७०॥ 
श्रेष्ठत्वात्पारमाथिवया उपरित्वं च युज्यते। 
स्वास्यरथंवसप्रुक्तोऽयं ेष्ठाथंऽप्युपरिर्यंतः ७१ 
अन्य विद्वान्‌ तीन सत्ताओंको पृथक्‌ ही मानते हैं। प्रथम पारमाथिकी' 
द्वितीय व्यावहारिकी और तृतीय प्रातिभासिको है । पारमाथिक सत्ता श्रेष्ठ: 
होनेसे उपरि है। उपरि शब्द स्वामी अर्मे जेस वेस श्रेष्ठार्थमे भी प्रयुक्त 
होताहै। सैनिक मन्त्री आदि सवके ऊपर राजा है यहाँ सवंस्वामी या 
सर्वशासक अर्थ है जिसके अधीन अन्य सव है । सौन्दर्यमें सवोपरि लक्ष्मी है. 
इत्यादिमें सर्वश्रेष्ठ अथं है ॥७०-७१॥ 


स्वयंभूः 
अन्यानपेक्षसत्ताकः स्वयंसूर्यो भवेत्‌ स्वयम्‌ । 
स्वयंप्रकाशवद्‌ ब्रह्म॒ स्वयंसत्ताकमिऽ्यते ॥७२॥ 


अन्यनिरपेक्षा जिसकी सत्ता हो उसको स्वयंभू कहते हैं। ब्रह्म जेसे 
स्वयंप्रकाश है वैसे स्वयंसत्ताक भी है ॥७२॥ 


00) 
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ईश्वरो याथातथ्यतः सवज्ञत्वाद्‌ यथातथाभावो याथातथ्यं 
तस्माद्‌ यथाभ तकर्मफलसाधनतोर्थ्थात्‌ कतेव्यपदार्थान्‌ व्यदधाद्‌ 
विहितवान्‌ यथाबुरुपं व्यभजदित्यथः | 

अर्थात्‌ जेसा होना चाहिये वैसा यानी जेसा कमं जेसा फल और जैसा 


साधन होना चाहिये उसीके अनुरूप कतंव्यपदार्थोको शाश्वती यानी नित्य 
संवत्सर नामवाले प्रजातियोंके लिये विभाग कर दिया ॥८॥ 


सृदपेक्षा भवेत्‌ कार्यंघटसत्ता न संशयः। 
ब्रह्म नाम सदेवेदमसतः सद्धवेत्‌ कथम्‌ ॥७३॥ 
घट कार्य है अतएव घटसत्ता मृत्सापेक्ष है । क्योंकि कार्यसत्ता कारण- 
सापेक्ष होती है। ब्रह्म तो सत॒को ही कहते हैं। उसका भी कोई कारण 
होगा तो उस कारणकालमें कायं सत्‌ नहीं रहा, ऐसा मानना होगा। 
सत्‌ नहीं रहा का अथं है असतु । असतुसे भला सत्‌ कैसे होगा.। अतः ह्म 
'तिरपेश्षसत्ताक है ॥७३॥ 


यहा येषामुपरि स यश्चोपरि बितिष्ठते। 
स्वयमेव भवेत्सवं स्वयंभूस्तेन कोतितः ॥७४॥ 


अथवा स्वयमेव ऊपर भी ओर स्वयमेव नीचे भी अर्थात्‌ कार्यकारणा- 
कारसे स्वयमेव ब्रह्म ही होता है अतः स्वयंभू है ॥७४॥ 


अहिकुण्डलवत्सवँ स्वयमेव भवत्यसौ। 
ध्येयो घ्याता च गन्तव्यो गन्तेवं शिष्यशासकौ ॥७५॥ 


उमयव्यपदेशात्वहिकुण्डलवत्‌' इस न्यायसे ध्याता तथा ध्येय, गन्तव्य 
तथा गन्ता, शासनीय तथा शासक आदि सभी रूपमें स्वयमेव परमेश्वर 
ही मेदव्यपदेशवाले होते हैं। जेसे सपं हो कुण्डलाकार होकर कुण्डली 
होता है ॥७५॥ 


॥ 


याथातथ्यतो० 
यस्मिन्काले यथा ह्या्थस्तथा तत्र भवेदिति । 
याथातथ्येन स्वार्थान्‌ समाभ्यो व्यभजद्विभुः ॥७६॥ 
यथा तथा भावो यथातथ्यं ऐसा विग्रह है। जिस कालमें जैसा अर्थ 


मन्त्र: ] शांकरभाष्य-जयमज़ूलीयवार्तिकास्पां सहिता 
होता है वैसा उस समयमें हो इसके लिये परमेश्वरने समस्त कायं 
संवत्सरात्मक प्रजापतियोंको विभाग कर दिया ॥७६॥ 


प्रजापतय एवात्र संवत्सरपदाः ममाः। 
फलसाघनकर्माणि विभक्तानि समासु हि॥७३। 
यहाँ 'समाःसे संवत्सर नामक प्रजापतियोंका ग्रहण हैं। संवत्सरमिं 
ही फल, साधन एवं कमंखूपी अर्थोका विभाजन है ॥७७॥ 
ये हि दुमंतिदुन्दुस्पाद्याख्यसंवत्सराः स्मृताः । 
प्रजापतय उच्यन्ते शाश्वता एव ते मताः ॥७८॥ 
जो आजकल दुर्मति दुन्दुभी आदि नामवाले संवत्सर चळ रहे हैं वे 
प्रजापति हैं, शाखत हैं ॥७८॥ 
स्थित्वा होकेकवषं ते निवृत्त्य स्वाधिकारतः । 
कालान्तरे प्रवतंन्ते पुनस्ते तेन शाश्वताः ॥७०॥ 
दुन्दुभी आदि प्रजापति एक-एक वर्ष रहकर अपने अधिकारसे निवृत्त 
होते हूँ । फिर काळान्तरमें अपना समय आता है तो अधिकारपर आते हँ 
(अनेक व्षामें फिर उन्हींका टरन आता है ) अतएव ये नित्य हैं ॥७९॥ 
कषंणं प्रथम जातं वपनं च ततः परम । 
फलं पश्चादिदं लोके काले नियतमीक्ष्यते 0८०७ 
प्रथम कर्षण ( हल चलाना हुआ ) श्रावणमें वपन हुआ भाद्रपदादिसें 
फल यह सव कालनियत प्रत्यक्ष है ॥८णा 
स्वर्गयागादयश्चंवं कालेषु - नियतेषु हि। 
प्रवर्तन्ते ततोऽर्यानां काले विभजनं सतम्‌ ।'८१॥ 
इसी प्रकार स्वगयागादि भी नियतकालमें ही होता है । ( याग इस 
जन्म समयमें, जन्मान्तरमें स्वर्ग इत्यादि) अतः अर्थोका कालमें विभाग 
अभिमत है ॥८१॥ 
नन्वश्चिन्यादयो नित्यास्तया प्रतिपदादथः । 
आवतंन्ते हि ताइचापि कथं नोक्ता इहेति चेत्‌ ॥८२॥ 
संबत्सरोऽजायतेति नियन्तृवियया श्रुतिः 
संवत्सरं निगदति यथाध्षत्यवबुष्यताम्‌ ॥८२॥ 
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अश्विनी भरणी आदि नक्षत्र प्रतिपत्‌ द्वितीय आदि तिथि ये भी आवर्त- 
मान होनेसे नित्य हैं। श्रुतिने उनको क्यों नहीं कहा ? इस प्रश्नका उत्तर 
यह कि “ततः संवत्सरोऽजायत” इत्यादि श्रुतिमें नियन्ता प्रजापतिके रूपमें 
संवत्सरका ही जन्म बताया । अतः इस बातको श्रुतिके आथारपर ही 
समझना होगा ॥८२॥ 


नत्वजायन रात्रीति रात्रिश्च श्रृतिभाषिता । 
सत्यं नियन्तुरूपेण सवत्रेव समाः श्रुता: ॥८४॥ 
यद्यपि ततो रात्र्यजायत' इसप्रकार रात्रि आदिको भी श्रुतिमें बताया 
है। तथापि अर्थनियन्ताके रूपमें बहुत स्थळोंमें संवत्सर प्रजापतिका ही 
श्रुतियोंमें उल्लेल है ॥८४। 


ननु भावतां नेव दिनानामंशिसम्भवः। 
कथं संवत्सराख्योऽयमेक्रो नाम प्रजापतिः ॥ ८५॥ 
न च वाच्यमनित्यानां वर्णानां संहतियंथा । 
वाच्यमेकं भवेद्‌ बोघजनकं तद्वदत्र. अहु ॥८६॥ 
यत्तत्तदर्णसंस्कारसहिता यान्त्यवणंधीः। 
बोधिका सेव सम्प्रोक्ता ता किकैर्नाक्षरब्रजः ॥ ८७ ॥ 
पुर्वपक्षः--संवत्सरका अर्थ है तीन सौ पॅसठ दिन उनका एक साथ 
पैदा होना असंभव है । अतः एव उनसे एक अवयवी भी नहीं हो सकता । 
तब संवत्सर नामका प्रजापति केसा ? यदि कहें कि वर्ण क्षण-क्षण नष्ट होता 
गया । फिर भी अनेक वर्ण मिलकर एक वाक्य बनता है। वैसे नाशनान्‌ 
दिनोंसे संवत्सर बन सकता है, तो उसपर वक्तव्य यही कि नैयायिक लोग 
तत्तद्वणंके नष्ट होनेसे तत्तद्वणंश्रवणजनितसंस्कारसहकृत अन्तिम वर्णज्ञान 
ही वोधकारण मानते हैं, न कि वर्णसमुदाय ॥८५-८६-८७॥ 


कि च वर्षान्तदिवसध्वंसे ध्वंसात्‌ कथं खलु । 
संवत्सरस्य नित्यत्वं सम्भवेदिति चेन्न तत्‌ ॥ ८८॥ 
दूसरी बात वर्षके अन्तिम दिनका ध्वंस हुआ तो वर्षका भी ध्वंस 
निश्चत है । तब वह शाश्वत केसे ? ॥८८॥ 


संवत्सराभिमानिन्यो देवता एव शाश्वता:। 
नियामकतया प्रोक्ता इति नेवास्त्यसङ्कतिः ॥ ८० ॥ 
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उत्तर:--संवत्सर समय विनाशी होनेपर भी संवत्सराभिमानी 
यहाँ प्रजापति पदसे विवक्षित हैं, और वे नित्य हैं ॥८९०॥ ' 
ननु तद्देहकालस्यानित्पत्वाच्छाइवताः कथस्‌ । 
अन्यथा शाइवता जोवा अपि कि नु विशेषणात्‌॥ ९० ॥ 
पूर्वपक्ष:--संवत्सर प्रजापतियोंका शरीर एक वर्ष समय हुआ। 
शरीर नष्ट होनेसे प्रजापति शाश्‍वत केसे ? चेतन्य शाबवत है कहो तो 
जीवचेतन्य भी शाश्वत है, 'शाब्वतीभ्यः यह विशेषण व्यर्थ ही 
* होगा ॥९०॥ 
अन्नोच्यते देवता सा ममत्वं लभते नुया। 
न त्वहं त्वं ्रोरादावनुग्राह्मेऽधिकारभृत्‌ ॥ ९१ ॥ 
उत्तरः-देवता उसको कहते हैं जो ममत्वामिमान तो शरीरादिमें 
करता है, किन्तु अहंत्वाभिमान नहीं | शरीरादि उनके अनुग्राह्म है । वे 
अधिकारवाले होते हैं । यथा हस्तका देवता इन्द्र है” इसका अर्थ यह है कि 
हस्तमें इन्द्र ममत्व करता है । हस्त अनुग्राह्य है । इन्द्र अधिकारवान्‌ है । 
परंतु हस्तको “यह में' करके अभिमान नहीं करता ॥९२॥ 
अहंत्वाध्यासगून्यत्वान्नव तद्‌दुःखदुःखिता । 
देहब्यावर्तनायेव शाश्वतीस्यो विज्ञेषणम्‌ ॥ ९२॥ 
अहंत्वाध्यास नहीं होता । इसलिये हस्तादिके दुःखसे इन्द्र दुःखी नहीं 
होता । जेसे पुत्रको चोट लगती है तो उसका दर्द ममत्व करनेवाले भी 
पितामें नहीं आता | कारण उसमें अहंत्वाध्यास नहीं है। निजशरीरमें 
अह्त्वाध्यास है । अतः उसके दुःखसे स्वयं दुःखी होता है ॥ 
“शाश्वतोभ्यः' यह विशेषण देहकी व्यावृत्तिक लिये है। अर्थात्‌ 
कालात्मक संवत्सरकी व्यावृत्तिके लिये है ॥९२॥ 
अनन्तवत्सरार्थाय चकारार्थान्महेइवर: । 
इत्याद्यथंस्तु वेयर्थ्यात्समाशब्दस्य नेष्यते ॥ ९३ ॥ 
शाइवताय चिराथयित्युक्तानुक्ताथंलाभत: । 
समाः संवत्सराख्यानप्रजापत्यथंकै पदम्‌ ॥ ९४ ॥ 
अनन्तकालपयंन्तस्थायी नाथंइच करचन । 
विहितः परमेशित्रा जन्यस्यानित्यता यत: ॥ ९५॥ 


कुछ लोगोंने यहाँ व्याख्या को हे--अनन्त वर्षोके लिये-प्राणिभोगार्थ 
परमेश्वरने पदार्थोको बनाया | परन्तु उस व्याल्यामें संवत्सर शब्द व्यर्थ 


moO. / 
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है। शाश्वताय कहने ही से उक्तार्थं लाम होता है और अनन्तवर्षप्यन्त 
स्थायी पदार्थ अप्रसिद्ध है । क्योंकि जो उत्पन्न होता है वह नष्ट भी होता 
है। आकाझादि अनुत्पन्न शाश्वत मानेंगे तो व्यदधात्‌ यह विशेषण नहीं 
लगेगा ॥ ९३-९५॥ 
युगपच्चेव नेवार्यान्‌ विधाय स्वपितीश्वरः। 
प्रतिक्षार्थजनुष ईश्ञाघीनस्य दशनात्‌ ॥९६॥ 
यदि प्रक्ृतिरेवेदं जनुरघं प्रयोजयेत्‌ । 
अनादिसिद्धा सा नूनमीशमेव विसजंयेत्‌ ॥९७॥ 
अनन्तकालके लिये पदार्थोको अभीसे' या पूर्व हो वना डाला तो 
फिर बादमें वह ईश्वर क्या करता है? सो जाता है क्या? प्रतिक्षण 
पदार्थोंका जन्म देखनेमें आता है। वह ईश्वराधीन ही मानना पड़ेगा 
तब अनन्तकालके लिये पदार्थोको बना छोड़ा नहीं । यदि वह कहें कि 
एकवार ईश्वरने वना डाला । वादमे प्रकृति स्वयं बनाती रहेगी । जेसे 
एकबार गाडीको धक्का दिया तो फिर बहुत दूर तक गाडी अपने आप 
चलती रहेगी तो उसपर वक्तव्य यह है कि तब वह प्रकृति ईश्वरका ही 
विसजँन कर डालेगी | यदि संसार और प्रकृति सादि होते तो परमेश्वरके 
प्राथमिक धक्केकी जरूरत रहती। परन्तु प्रकृति तथा संसार अनादि 
होनेसे स्वयमेव प्रकृतिसे सृष्टि होती रहती । आदि सुष्टिमें समीक्ष्य- 
कारिता है तो आजकी सृष्टिमें भी समीक्ष्यकारिता है । अतः अनन्त- 
कालके लिये भोग्यपदार्थोंको बना डाला ऐसी व्याख्या असंगत है ॥९६-९७ 
प्रजापतय एवातः समाशब्दविवक्षिताः। 
दातं समा इति प्रोक्तं संवस्सरनियामिकाः ॥९८॥ 
इसलिये महाँ समा शब्द से प्रजापति ही विवक्षित हैं सो भो जिजीवि- 
वेच्छतं समाः इस प्रकार पहले कहे गये संवत्सर ही के नियामक समझने 
चाहिये न कि पुरे कल्प के अधिपति प्रजापति | 
अतएव 'समाभ्यः यह वहुवचन भी सुगमतया समझमें आता है। 
अन्यथा संवत्सरनामके कितने प्रजापति कहाँ-कहाँ रहते हैं इत्यादि बातोंको 
लेकर अज्ञान ही छाया रहेगा ॥९८॥ 


॥ इत्यष्ममन्त्रभाष्यवातिकस्‌ ॥ 
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अत्राद्येन मन्त्रेण सर्वेषणापरित्यागेन ज्ञाननिष्ठोक्ता प्रथमो 
वेदार्थः । “ईशावास्यमिदं सवं” “मा गृधः कस्यखिद्धनमि” 
ति । अज्ञानां जिजीविषणां ज्ञाननिष्ठाऽसँभवे “कुबलेवेह 
कर्माणि जिजीविषेदिति कमे निष्ठोक्ता द्वितीयो वेदाथ 
यहाँ प्रथम मन्त्र (ईशावास्यं)से त्रिविध एषणाका त्यागकर ज्ञाननिष्ठा 
करनेको जो उपदेश किया वही प्रथम वेदार्थ है। ईशावास्यमिदं सवं यह 
ज्ञाननिष्ठा कथन है । “मा गुधः कस्यस्विद्धनं” यह एषणात्यागोपदेश है । 
जीवनेच्छावाले अज्ञानियोंके लिये ज्ञाननिष्ठा संभव न होनेसे “ 
कर्माणि जिजीविषेत्‌” से कमंनिष्ठाका उपदेश किया । यही द्वितीय वेदार्थे है । 


नमामि जगदुरपत्तिस्यितिसंहृतिहेतवे । 
विद्याविद्यासहायानां सेतवे वुषकेतवे॥ १॥ 
जगतुकी उत्पत्ति स्थिति एवं संहारके कारण वृषभध्वज शांकर 
'भगवानुको हम प्रणाम करते हैं, जो विद्या एवं अविद्या साथमें ळे चलने- 
वाले अर्थात्‌ समुच्चयकारी पुरुषोंके घमसेतुरूप हैं ॥१॥ 
निष्ठाद्वयसुपक्षिप्य मन्त्रास्याँ प्रथमं श्रुतिः। 
ज्ञाननिष्ठामथादख्यौ कर्मनिष्ठा ततः परम्‌ ॥ २॥ 
“इशञावास्यं'' “कुव॑च्नेव”” इन दो मन्त्रोसि प्रथम दो निष्ठाओंका उपक्षेप 
(प्रारंभ) किया । इसके वाद ज्ञाननिष्ठाका वर्णन किया फिर कर्मनिष्ठाका 
प्रतिपादन किया ॥२॥ 
व्याख्याय ज्ञाननिष्ठां तु कमंनिष्ठामथाधुना । 
स्फुटं भाष्यानुसारेण व्याख्यास्यामो ययामति ॥ ३॥ 
इनमें ज्ञाननिष्ठाका हमने वर्णन किया । अव कर्मनिष्ठाकी भाष्यानुसार 
यथामति हम व्याख्या करेंगे ॥३॥ 
ज्ञाननिष्ठाद्यमन्त्रेणानेषणानामुदोरिता || 
अज्ञानां कसंनिष्ठोक्ता द्वितोये वेषणावतास्‌ ॥ ४॥ 
एषणात्रयत्यागी ज्ञानमार्गियोके लिये प्रथममन्त्रमें ज्ञाननिष्ठाका वर्णन 
किया। और एषणायुक्त अज्ञानियोंके लिये द्वितीयमन्त्रमें कर्मनिष्ठा 
बतायी ॥४॥ 
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ततश्च ज्ञाननिष्ठानामज्ञनिन्दापुरःसरम्‌ । 
स पयगेत्यन्तसन्त्रेरात्मयाथात्म्यमीरितम्‌ ॥ ५ ॥ 
उसके बाद “असुर्या नामसे” अज्ञानीजन की निन्दाके साथ “सः 
पर्यगात्‌” इत्यादि मन्त्रतक आत्माके यथार्थे स्वरूपका वर्णन किया ॥१॥ 
अघुना कसंनिष्ठानां कृते वक्तव्यमस्ति यत्‌। 
तदेवं स्यादत्र प्रकरणद्वयम्‌॥ ६॥ 
अब कर्मेनिष्ठोके प्रति जो वक्तव्य है उसे “तमः” इत्यादिसे कहने 
जा रहे हैं । फलतः यहाँ दो प्रकरण सिद्ध होते हैं ॥६॥ 
अत्राह भास्करस्तावत्‌ सर्वासुपनिषत्स्वपि। 
ब्रह्मविद्याप्रकरणमेकमेवोपगम्यते ॥७॥ 


इसपर भास्कराचार्यका कहना है कि सभी उपनिषदोंमें एक ही ब्रह्म- 
विद्या प्रकरण है ॥ ७॥ 


ततन्न॒ युक्तं प्रकरणहयमत्रोपलम्धते । 
विसिन्नरूपयोरत्र वर्णनाञ्ज्ञानकमंणोः ॥ ८॥ 
भास्कराचार्यका यह मत अयुक्त है । क्योंकि यहाँ दो प्रकरण स्पष्ट 
दोख रहे हैं। विभिन्न रूपवाले ज्ञान और कर्मका वर्णन यहाँ किया 
गया है॥ ८ ॥ 
नन्देकंवा पृथग्‌ वा स्यात्‌ कि तेन भवतो भवेत्‌ । 
न च वाच्यं ततः सिष्येज्ज्ञानकमंसमुच्चयः ॥ ९॥ 
साध्यसाघनरूपेण कमतः स समुच्चयः। 
सबँस्पगतो नातः सिध्येत्‌ समसमुच्चयः ॥१०॥ 
पूवपक्षः-प्रकरण एक हो या अलग-अलग इसमें क्या अन्तर पड़ता है? 
यदि कहो कि एक प्रकरणपक्षमें ज्ञान और कर्मका समुच्चय प्राप्त होगा 
( जो सिद्धान्तमें अनभिमत है) तो सम्यग नहीं होगा । कारण साध्य- 
साधनरूपसे सिद्धान्तपक्षमें भी ज्ञानकम॑ समुच्चय माना है हाँ, 
समसमुच्चय नहीं मानते । किन्तु प्रकरण एक होने मात्रसे समसमुच्चयकी 
प्रसक्ति नहीं है ॥९-१०॥ 
लोपक्रमोपसंहारसाम्थाभावात्तदाशितय्‌ । 
अलण्डब्रह्मतात्पयं तदेक्ये नेव सिध्यति ॥१शा 
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कर्मादावपि तात्पर्याच्छुवणं नेव सिध्यति । 
अहते ब्रह्मणि भौततात्पर्यावघृर्तिह तत्‌॥१शा 
उत्तरः--प्रकरणेक्यपक्ष अभिमत नहीं है। क्योंकि प्रकरण एक | 
होनेपर “ईशावास्यं” यह उपक्रम और “नम उक्ति विधेम” यह उपसंहार 
होगा । दोनोंकी एकरूपता न होनेसे अखण्डब्रह्ममें उपनिषत्‌का तात्पर्ये 
सिद्ध नहीं होगा । दूसरी बात कर्मादि मुख्यतात्पयं होनेपर “श्रोतव्यः 
इस श्रुतिसे सिद्ध श्रवण भी सिद्ध नहीं होगा । कारण, श्रवणका लक्षण है-- 
वेदान्तानामद्वेते ब्रह्मणि तात्पर्यावधारणस्‌” | अद्वेतमात्रमें तात्पर्यं ही नहीं 
तो अवधारण क्या होगा ? ॥११-१२॥ 
ननु मा सिध्यतु तव श्रवण पारिभाषिकम्‌ । 
कर्मादावपि तात्पर्यं श्रतेभंबतु कि ततः ॥१शा 
भास्कर:--यह तो आपको अंदरूनी बात हुई | आप अपने पारि- 
"भाषिक श्रवणकी सिद्धिके लिये प्रकरणमेद मान रहे हैं। न हो आपका 
चेसा श्रवण | कर्मादिमें भी श्रुतिका तात्पर्यं हो। उससे बिगड़ता 
क्या है? ॥१३॥ 
सैवमेकप्रकरणेष्वङ्गाख्ित्वे भवेत्ततः । 
अङ्गहोनेन बोघेन न मोक्षफलसंभव: ॥१४॥ 
न ह्यद्भ भवति ज्ञानं कमंणो नापि तस्य तत्‌ । 
विनापि कमं विज्ञानाच्छुकादेर्मोक्षदशनात्‌ ॥१५0 
समाधानः--एक प्रकरण मानना संभव नहीं है। नयाँकि एक 
श्रकरणवालेका प्रकरणप्रमाणसे अङ्गाङ्गिभाव होगा । इनमें कमंका अंग 
ज्ञान नहीं हो सकता | और न ज्ञानका ही अंग कमं क्योंकि अंग न होनेसे 
अंगिसे फलनिष्पत्ति नहीं होनी चाहिये । किन्तु देखा गया है कि शुकदेवा- 
दिने कमं नहीं किया फिर भी ज्ञानसे उनका मोक्ष हो गया ॥१४-१५॥ 
ननु ब्रमोध्त एवात्र ज्ञानकमंसमुच्चयस्‌ । 
समो वा विषमो वास्तु स स्यात्प्रकरणक्यतः ॥१६॥ 
शुक्रादेर्सोक्षकथनमर्थवादथुतिभवेत्‌ || 
सवेतप्रकरणादेव थुतेरनुसितिः क्रमात्‌ ॥१७॥ 
पर्वपक्षः इसीलिये तो हम ज्ञानकमंसमुच्चयवाद मानते हैं। क्योंकि 
एक प्रकरणस्थ होनेसे सम या विषम समुच्चय सिद्ध होगा हो। शुक्रादिको 
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बिना कमं भी मोक्ष प्राप्त हुआ इत्यादि तो अर्थवादमात्र है । क्योंकि 
प्रकरणसे वाक्य, वाक्यसे लिङ्ग एवं लिङ्गसे श्रुतिका अनुमान होता है। 
श्ुतिसिद्ध अर्थसे विरोध आनेपर अर्थवाद ही माना जायेगा ॥१६-१७॥ 
सेवं पृथक्‌ फलथुत्या मृत्यु तोत्देति सुस्फुटम्‌ । 
इह प्रकरणानेक्यं बलादापतितं भवेत्‌ ॥१८॥ 
- अन्यथा पूर्वक्वाण्डेषयि येऽग्निहोत्रादयः श्रुताः । 
एकप्रकरणास्ते स्थुयंत्न देनाप्युपाधितम्‌ ॥१९॥ 
उत्तर -“अविद्यया मृत्यु तीर्त्वा” इत्यादि रीति कंका पृथक्‌ फर 
स्पष्ट बताया गया है । तब प्रकरणमेद भी बलात्‌ सिद्ध होगा । फलभेद होने- 
पर भी यदि प्रकरणकी एकता मानेंगे तो पूर्वकाण्डमें भी अग्निहोत्र 
ज्योतिष्टोमादि मिलकर एक प्रकरण मान्य होने लगेगा । किन्तु किसी भी. 
झीमांसक ने ऐसा माना नहीं है ॥१८-१९। 
साध्यसाधनसावेनाप्यत्र नास्ति समुच्चयः 
सकामकमंणां ज्ञपनसाधनत्वानुपायनात्‌ ॥२०॥ 
अतएव साध्यसाघनभावसे भी यहाँ समुच्चय नहीं है । क्योंकि सकाम. 
कमं ज्ञानसाघन माने ही नहीं जाते ॥२०॥ 
संयोगस्य पुथबत्वेन तत्स्पादित्यप्यसांप्रतस्‌ । 
बलात्‌ स्यात्प्रकृतेर्भेदः पृथवत्वप्रतियोगिना ॥२१॥ 
यदि कहें कि संयोगपृथकत्वन्यायसे मृत्युतरणादि फलवाले कर्मोंका भीः 
ज्ञानोत्पादन फल हो सकता है तो उसका जवाब है कि संयोगपृथकत्बका- 
मतलब है अन्य फलके साथ संयोग उस अन्यका प्रतियोगी किसी फलका 
पहले प्रतिपादन तो होगा ही । वह कहाँ है? “मृत्यु तीर्त्वा” यही यदि. 
प्रतिपादन है तो उसीको लेकर प्रकरणमेद बलात्‌ होगा ॥२१॥ 
यत्र प्रकृतसम्बन्ध: कथंचिन्नोपपद्यते । 
उत्कर्षं एव शरण ` तन्नेत्येव बिनिश्चयः॥२२॥ 
जहाँ भी आगे पीछेका प्रसङ्ग परस्पर सम्बद्ध है और बीचका प्रकरण 
सम्बद्ध नहीं है वहाँ भी बळात्‌ अङ्गाङ्गिभाव न मानकर उत्कर्ष ही 
माना जाता है । अर्थात्‌ वहाँसे उसे निकालकर उचित स्थानान्तरमें जोड़ा 
जाता है । यहाँ तो उत्कर्षके विना ही प्रकरणमेद आसान होनेसे दोनोंकी 
जैसे तैसे जोड़नेकी कोशिश सर्वथा विसंगत है॥२२॥ 
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नन्वथेवाद एवास्तु फलोक्तिरिह चेन्न तत] 

गत्पन्तरस्य सद्भावात्वयापि तदनेषणात्‌ ॥२३॥ 

“अविद्यया मृत्यु तीर्त्वा'? को अर्थवाद ही क्या न माना जाय 

“विष्णुरुपांशु यजतेऽजामित्वाय”' “वायुवेँ क्षेपिष्ठा” देवता इत्यादिमें ? 

प्रश्नका उत्तर यही है कि प्रकरणेक्य निश्चित होनेपर अवान्तर फल 

अर्थवाद होगी । किन्तु यहाँ प्रकरणमेद माननेमें कोई आपत्ति नहीं है | अतः 

गत्यन्तर होनेसे अगतिकगतिका आश्रयण नहीं किया जा सकता ओर स्वयं 
भास्करने भी यहाँ अर्थवाद स्वीकार नहीं किया है । बल्कि प्रकरणभेद मान 

कर फलविधि ही मानी है ॥२३॥ 


ननु नेव पुयक्‌ किचित्फलमत्रामिघीयते । 

अमृतं खलु मोक्षः म्याञ्ज्ञानस्यापिस एव तत्‌ ॥२४॥ 

न च स्वर्गा यया भिन्नाः पुवंकाण्डे व्यवस्थिताः । 

तथा मोक्षोऽपि भिन्नः स्यादन्रत्योऽपीति सांप्रतम्‌ ॥२५॥ 
यतो मोक्षो नातिशयो विद्यते स्वन्मतेऽपि च । 
अद्देतत्वात्तदेतच्च विस्पष्टं विवरोष्यते ॥२६॥ 
फलस्य कर्मनिष्पत्ते्लोकवरपरिमाणतः | 

तेषां फलविशेषः स्यावित्येबोबाच जैमिनिः ॥२७॥ 
मोक्षो नेव फलं किन्तु स्वस्त्ररूपव्यचस्थितिः । 

कथं फलविशेषोऽत्र यतो मोक्ष: प्रभिद्यताम्‌ ॥२८॥ 


सिद्धान्तैकदेशी:--यहांपर “अविद्यया मृत्यं तीर्त्वा विद्ययामृतं” यह 
पृथक्‌ फल कहाँ हैं ? जिससे प्रकरणमेद हो सके । ज्ञानका जो फल मोक्ष 
है वही मृत्युतरण एवं अमृतप्राप्ति है। पू्वकाण्डमे जैसे स्वगं भिन्न भिन्नमाने 
हैं वेसे यहां यह कहना संभव नहीं है कि ज्ञानफल मोक्ष भिन्न है और 
यहाँ प्रतिपादित अमृतरूपी मोक्ष भिन्न है, क्योंकि मोक्षमें अतिशय न 
होनेसे भेद करना शक्य ही नहीं है । अद्वेतमें अतिशय किप्रयुक्त होगा । 
यह बात आगे स्पष्ट होनेवाली ही है। स्वर्गमें भेद हो सकता है । क्योंकि 
वह सातिशय है। जैसे अधिक पेसा देनेसे अधिक घन मिलता हैं वैसे 
अतिशय कमंसे अतिशय स्वगे होगा। मोक्ष तो स्वस्वरूपमें स्थित है | 
यहाँ अतिशयकी संभावना ही कहाँ है ? ॥२४-२८॥ 


। 
| 
| 
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अनयोश्च निष्ठयोर्विभागो मन्त्रप्रदशितयोब दारण्यकेऽपि 
प्रदर्शित; | सोऽकामयत जाया मे स्यादित्यादिना अन्नस्य 


इसप्रकार मन्त्रमें दिखायी गयी दो निष्ठाओंका विभाग वृहदारण्यकमें 
भी दिखाया गया है । जैसे कि उसने कामनाकी कि मेरी पत्नी हो इत्यादिसे 


सेवमापेक्षिकं ह्यत्राऽपृतत्वं वर्णयिष्यते । 
तथा च फछभेदोऽत्र विद्यपोयुंज्यतेतराम्‌ ॥२९॥ 
उत्तरः--“विद्ययाऽमृतमस्नुते” यहाँ अमृतपद मुख्यमोक्षार्थंक नहीं है । 
किन्तु आपेक्षिक अमूतत्वबोधक है । इसका विवरण आगे मिलेगा | तब 
“इृशावास्यं”' इस विद्याके फलमें और “विद्यामृतं” इस विद्याके फलमें 
भिन्नता आ गयी ( तब प्रकरणमेद भी सिद्ध हुआ ) ॥२९॥ 


न च विद्येक्यतो युक्तं फलैक्यमिति सांप्रतम्‌ । 
कर्माविरोधि विद्यषा पूर्वा कमंविरोधिनो ॥३०॥ 
शंकाः-विद्या-विद्या एक है तव फल भी तो एक ही मानना होगा । 
उत्तरः-नहीं, विद्ययाऽमृतं यहाँ कर्मकी अविरोधी विद्या उक्त है। 
ईशावास्यंमें कर्मविरोधी विद्या उक्त है ॥३०॥ 
उपासनास्यचिद्यात्र ब्रह्मविद्या तु पुर्वेगा । 
तस्माहिद्येक्यतो नेव फलैक्यं शक्यमीरितुम्‌ ॥३१॥ 


यहाँपर उपासना रूपी विद्या वर्णनीय है । पहले ब्रह्मविद्याका वर्णन 
हुआ तब विद्याकी एकतासे फलकी एकता केसे हो ? ॥३१॥ 


न चास्तु ब्रह्मविद्यात्र नोपास्तिरिति सांप्रतम्‌ । 
बरह्मविद्याविरोधस्य पुरा कर्मणि साधनात्‌ ॥३२॥ 


यहाँ उपासनाख्पी विद्या क्यों लेना ? ब्रह्मविद्या क्यों न ली जाय ? तब 
विद्याकी एकता भी सिद्ध होगी और फलकी एकता भी सिद्ध होगी । परिणा- 
मतः प्रकरणेक्य भी सिद्ध होगा । इस शंकाका समाधान यह है कि ब्रह्मविद्याका 
केके साथ विरोध पहले सिद्ध किया जा चुका हैं और यहाँ कमंसमुच्चय 
वर्णन होनेसे कमंकी अविरोधी उपासना ही ली जायेगी ॥३२॥ 


मन्त्रः] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवातिकाम्यां सहिता 
कामिनः कर्माणीति । मन एवास्यात्मा वाग्‌ जायेत्य 
दजञत्वं कामित्वं च कर्मनिष्ठस्य निश्चितमवगम्यते । 


कामनायुक्त अज्ञानीके लिये कमे हैं यह दिखाया गया मन ही: 
"आत्मा है वाणी पत्नी है इत्यादि अग्रिमवचनसे कर्मनिष्ठ पुरुषमें 
और कामिता रहती है यह निश्चितरूपसे जाना जा सकता है ॥ 


. तस्माद्‌ यन्न विरुध्येत शाखतो न्यायतोऽपि वा। 
निगद्यते सात्र विद्या विद्याकमंसमुच्चितेः ॥३३ा 
अतः विद्या एवं कमका यहाँ समुच्चयकथन होनेसे शास्त्रसे ओर 
*कमंविरोधी न हो उसी विद्याका यहाँ ग्रहण है ॥३३॥ 
अतश्च ज्ञाननिष्ठोक्ता सांख्यानां प्रागयाधुना। 
अज्ञानां कर्सेनिष्ठेति विभागों युज्यतेतराम्‌॥३४ 
इसलिये ही पहले सांख्योके लिये ज्ञाननिष्ठा बतायी और अब अज्ञोके 
“लिये कर्मेनिष्ठा बतायी जा रही है यह विभाग उचित ही है ॥३४ी 
प्रदशितो विभाणोऽय बृहदारण्यकेऽपि च । 
कर्मनिष्ठाऽविदां ज्ञाननिष्ठा संख्यावतामिति ॥३५॥ 
बृह॒दारण्यकमें भी अज्ञानियोंके लिये कर्मनिष्ठा ओर ज्ञानियोंके लिये 
.ज्ञाननिष्ठा यह विभाग दिखाया गया है ॥३५॥ 
सोऽकामयत जाया स्यादित्यादि वचसा थुतौ। 
अज्ञस्य कामिनः कर्माणीत्येतत्‌ संप्रर्वाशतस्‌ ॥३६॥ 
“'सोऽकामयत जायामे स्यादथ प्रजायेयाथ वित्तं मे स्यादथ कमं 
-कुर्वीय इस वाक्यमें कामी अतएव अज्ञानी कर्म करता है यह दर्शाया 
“गया हे ॥३६॥ 


नन्वत्र कामिनः कमं सिद्धं नाज्ञस्य वाक्यतः । 
न च कामो भवेदज्ञः कामाभासेऽनवेक्षणात्‌ ॥३७ 
सोऽकामयत वाक्ये तु कामाभाश्षो न भण्यते । 
परं तु काम एवेति न शक्यं वदतुं बुधैः ॥३८॥ 


) 
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संवत्सरस्य पितरमुद्दिश्यापि तथाविधम्‌। 
वाक्य विलोक्यते तत्र नेवाज्ञानं तु लक्ष्यते ॥३९॥ 
शकाः “सोऽकामयत” इस वाक्यसे कामी अर्थ तो आता है, किन्तु, 

अज्ञानी अर्थे तो नहीं निकलता | यह कहें कि कामी अवश्यमेव अज्ञानी 
होगा, तो सही नहीं होगा । कारण कामाभासमें भी कामपदका प्रयोग 
होता है। कामाभास जहाँ है वहाँ अज्ञानका होना अनिवायं नहीं है। 
कामाभास अर्थमें कामपदका प्रयोग नहीं होता ऐसा भी नहीं कहा जा 
सकता । क्योंकि उसी उपनिषदमें परमात्माको लेकर भी “सोऽकामयत” 
ऐसा प्रयोग आया है। उससे संवत्सर प्रजापतिका जन्म बताया है। अतः 
वहाँ जीवात्मा अर्थ तो नहीं ही है। उस कामके होनेपर भी परमात्मामें' 
अज्ञान कहाँ है ? ॥३७-३९॥ 


तन्ञाधिकारिकाणां हि मा सेयीदज्ञता क्रचित्‌ । 
जायेषिणस्तु नेवाधिकारिका इति से मतिः ||४०॥ 
समाधानः- संवत्सर प्रजापतिको जन्म देनेवाला आधिकारिक पुरुष 
है | उनका काम कामाभास हो सकता है अतएव उनमें अज्ञता भी सिद्ध 
नहीं होगी । किन्तु जायेषणावाले तो आधिकारिक न होनेसे उनमें काम 
वास्तविक है अतएव वे अज्ञ भी हैं ॥४०॥ 
तस्मात्‌ कामित्वकथनादज्ञत्वं कमिणां स्थितम्‌। 
मत आत्मारय वाग्जायेत्यादौ स्पष्टतरंच तत्‌ ॥४१॥ ` 
फलतः कामित्वकथनसे द/मियोंकी अज्ञता निश्चित होती है। मन ही 
आत्मा, वाणी जाया इत्यादि उत्तरग्रन्यमें यह वात और भी अधिक स्पष्ट 
होती है ॥४१॥ 
सोऽकामयत जाया स्यात्‌ प्रजायेयाथ मे भवेत्‌ । 
वित्त कर्माथ कु्ववित्युक्त्वाय श्टतिरत्रवीत्‌ ॥४२॥ 
एकेकर्माप यावत्‌ स नेतेषां प्राप्नुयान्नरः। 
अङृत्स्तं मन्पते स्वं हि तस्येयं कुत्स्नतोच्यते ॥४३॥ 
मन आत्मास्य वाग्जाया प्रजा प्राणोऽक्षिणो घनम्‌। 
तदेतदज्ञतामेव '्यञ्जयत्यस्य कामणः॥४४। 
मन आदी यदात्मत्वाद्यवभासो भवेदयम्‌ । 
न वास्तविकः कितु सोष्ध्या तोञ्जानजुम्भित: ॥४१॥ 


टन जिम 
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उस ब्रह्मचारीरूपी आत्माने कामना की कि मेरी पत्नी हो, फिर 
पुत्ररूपसे उत्पन्न होळ तथा मुझे घन प्राप्त हो एवं कर्म करू इतना कहकर 
आगे श्रुति कहती है-- जबतक इनमेंसे एक-एकको भी प्राप्त न 
तब तक वह अपनेको अधूरा हो समझता है। उस अधूरेपनकी । 
इस प्रकार होगी कि मनको आत्मा, वाणीको पत्नी, प्राणको पुत्र ए 
चक्षुको घन मान ळें। किन्तु इस बातसे अवगत होता है कि कर्मी अज्ञानी. 
होता है। क्योंकि मन आदिको आत्मा समझना यथार्थ नहीं हो सकता | | 
वह तो अज्ञानप्रयुक्त अध्यासमात्र होगा ॥४२-४५॥ 
ननुपास्तिविधिस्तावदयं नाज्ञत्वप्रोधकः । 
अधिष्ठानं विजानन्‌ हि करोत्यारोप मास्तिकः १४६॥ दर. 
उषाइवस्य शिरोबोध्यमिपत्यादिवदिहापि तत्‌ । ऱ्ह 
पूर्वपक्षः--मन आत्मा, वाग्‌ जाया इत्यादि उपासनाविधि है। वहा 
अज्ञताकी वोधिका किस प्रकार ? उपासनाके लिये प्रथम अधिष्ठानको 
समझ लेते हैं फिर उसमें आरोप करते हैं। जेसे “उषा वा अप्वस्य 
मेध्यस्य शिरः” यहाँ प्रातःकालको समझकर उसमें अइवके मस्तकका 
आरोप किया जाता है। यह आरोप अज्ञताका परिचायक केसे हो ? यह 
कोई रज्जुसर्पके समान भ्रान्ति तो है नहीं ॥४६॥ 
- न चारोपो$खिलोष्प्येव अवेदज्ञानजस्भित: ॥४७॥ 
इति वाच्यसबाष्यत्वा दिच्छाजन्यत्वहेतुतः । 
यदि कहें कि आरोप सभी अज्ञानकायं ही है तो ठोक नहीं । कारण 
इच्छाजन्य होनेसे वह बाधित नहीं होता ( आहायं ज्ञानको नेयायिक भी 
बाध्य नहीं मानते) क्योंकि वाधकालमें ही इच्छाजन्य ज्ञानात्मक आरोप 
होता है ॥४७॥ 
न हि व्यवहरन्त्यज्ञ प्रतिमाविष्णुपुजकम्‌ ॥४८|| 
द्वेतर्दाशत्वतस्तत्वे वाग्जायाधावनं वुथा । 
प्रतिमामें विष्णुभावना कर पूजा करनेवालेको कोई भी अज्ञ नहीं 
कहता । द्वेतदर्शों होनेसे अज्ञ मानोगे तो वाग्जायापर्यन्त दौड़नेकी क्या 
जरूरत ? ॥४२॥ 


सेवसात्मानसेवासावक्ृत्सन॑ मन्यतेऽज्ञघीः॥४९॥ 
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तस्य॒ कुत्स्नत्वसम्पत्त्ये वास्जायादिरुदी रितः || 
नात्मनो5कृत्स्नता नास्य वाग्जायाद्येश्च कृत्स्नता ॥५०॥ 


समाधान: वह अज्ञानी अवश्य है क्योंकि वह आत्माको ही अक्कत्स्न 
'मान रहा है। और वाग्जायादिसे कृत्स्नता संपादन कर रहा है। आत्मा 
वस्तुतः अधूरा होता नहीं । और वाणो पत्नी आदिसे उसकी पुर्णता भी 
"वस्तुतः नहीं होती । अतः प्रथम अक्ृत्स्त मानना और वादमें कारण- 
-विशेषसे कृत्स्न मानना दोनों ही अज्ञानका ही परिणाम है ॥५०॥ 
कृत्स्नः कर्म कुर्यादित्येतदिह गम्यते । 
Ce sa स्यात्कमंबीजमनेकघा ॥५१॥ 
तथा हि त्रिविघं तावत्‌ कात्स्न्य संभाव्यते नुणास्‌। 
स्वतो जायादिभिश्चेव वाग्जायादिभिरेव च ॥५२॥ 
अज्ञानापुत्तरे द्व स्तामाद्यं तु ज्ञानिनां भवेत्‌ । ९ 
तथा च ज्ञानिनां कमं कथं नास्तोति चेन्न तत्‌ शा 
पूर्वपक्षः--बृहदारण्यकके पूर्वोक्त भ्रकरणसे इतनी ही बात आंती है 
कि कृत्स्न (पुर्ण ) होकर कमं करें| किन्तु पूर्णता अनेक प्रकारसे हो 
सकती है। एक तो आत्माकी स्वतः पूर्णता है। दूसरी लौकिक पत्नी 
भादिसे है। तीसरी कल्पित वाणीपत्नी आदिसे है। इनमें लौकिक पत्नी 
'आदि एवं कल्पित पत्नी आदिसे पूर्णता माननेवाले भले अज्ञ हों, किन्तु 
स्वतः पूर्णता माननेवाला अज्ञानी नहीं है । तब अज्ञानोको ही कर्माधिकार 
“है यह कैसे सिद्ध होगा ? इस प्रदनका अब उत्तर सुनिये ॥५१-५३॥ 


अङृत्स्नं मन्यते सो$यमित्युक्तावाभिमानिकम्‌ । 
अङृत्नत्वं मन्यतिना सुच्यते$कमंकारणम्‌ nun 
तथा च प्रतियोय्यस्य कृत्स्नत्वं चाभिमानिकम्‌ । 
कमंप्रयोजकं ` सिध्येत्तच्चाज्ञस्येव संभवेत्‌ ॥५५॥ 
उत्तरः-वह जायादिमें एक एकको जबतक प्राप्त नहीं करता है तब 
ततक अपनेको अपूर्ण मानता है इस वाक्यमें “मानता” शन्दसे आभिमानिक 


'अपूर्णत्व ही कर्माभावमें प्रयोजक सूचित होता है। अतएव कमंमें प्रयोजक 


आभिमानिक अङृत्स्नत्वका प्रतियोगी आभिमानिक कृत्स्नत्व ही सिद्ध 
होगा | और आभिमानिक पूर्णता अज्ञानीके लिये ही संभव है॥५४-५५॥ 
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कि वाकृत्स्तस्वमानीति न सामान्येन भण्यते । 

न हि सामान्यतस्तत्स्यात्तत्वज्ञानिष्वदश्षंनात्‌ ॥५६॥ अ 
दुसरी बात यह है कि--वह इनमें एक एकको जवतक प्राप्त नहीं 
होता है तव तक आत्माको अपूर्ण ही मानता है इस वाक्यमें सामान्य 
निर्देश नहीं है । तत्त्वज्ञानीमें यह अपूर्णता नहीं देखी जाती है अतः 

सामान्य निर्देश नहीं है ॥५६॥ 
तस्मात्तदज्ञविषयमिति निर्णोयते थ्रुतौ। 
तत्पदेन परामशांश्वाज्ञस्येवेति ज्थ्यति ॥५छा 
जब सामान्य निर्देश नहीं हुआ तव “अकृत्स्नं मन्यते” यह किसका: 
निर्देश हे ? निश्चित है कि यह अज्ञानीको लेकर ही कहा जा रहा है। 
तव “स यावदप्येतेषामेकेकं न प्राप्नोति” यहाँ “सः” इस पदका अज्ञानी 
अर्थ निश्चित हुआ तो “सः पद पूर्वोक्तपरामशंक होनेसे पूर्वोक्त भी 
अज्ञानी ही है यह सिद्ध होगा ॥५७॥ 
तथा च कर्म कुवोयेत्युक्तेऽज्ञानीत्यपि स्फुटम्‌ । 
विद्वत्पक्रमणे$ञ्ञस्य परामशंस्तदा (तत्पदेन) कथम्‌ ॥५८॥ 
परामशंनीय पूर्वोक्त कोन है ? “कमं कुर्वीय”से जो कर्मी बताया गया 
वही । अतएव कर्मी अज्ञानी है यह सुनिश्चित है। क्योंकि यदि पुर्वमै 
ज्ञानीका उपक्रमण हुआ हो तो “सः” इस पदसे अज्ञानोका परामर्श 
असंभव हो है ॥-८॥ 
ननु च ज्ञाज्ञयोरेकदेशं निष्कृष्य तच्छूतिः। 
बतेऽकृत्स्नस्वमानित्वं तस्य चानघिकारिताम्‌ ॥५९॥ 
न वा कृत्स्तत्वमानी स्यादधिकारी च कर्मणि । 
पन्यदेक्षणकमं स्यात्‌ कथं वाग्‌ जायया क्रतौ ॥६०॥ 
चक्षुवित्तेन विप्रादिदक्षिणापि कथं भवेत्‌ । 
उपास्तिविधिरेवातो जायादिरहितस्य स: ॥६१॥ 
विप्रादेरश््मेघादिक्रतावनधिकारिणः 1 
उषा वेत्यादिना यढदुपास्त्या फलभागिता ॥६२॥ 
पू॑पक्ष:--““आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌”, “सोध्कामयत” 
इत्यादिमे सामान्यनिदेश क्यों नहीं संभव है? वहाँ विद्वान्‌ अविद्वान्‌ इन 
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-दोनोंको सामान्यरूपसे लिया । किन्तु पश्चात्‌ “स यावदप्येतेषां में एक- 
देशको पृथक्‌ कर अश्ञानीमात्रका परामर्श किया ऐसा माननेम क्या 
आपत्ति ? 'पशुजाति बडो अच्छी है। वह दूध देती है, हलूपर जोती 
जाती है” इत्यादि वाकयमें आरम्भ सामान्यरूपसे हुआ । किन्तु दूध देना 
सामान्य कार्य नहीं है । दूध देना खो जातिसे और हलूपर जोतना पुरुष 
जातिसे सम्बद्ध दै । दूसरी वात यह भी है कि पूर्णत्वाभिमानसे भी कमेमें 
अधिकार नहीं होता । क्या वागूजायासे पत्नी अवेक्षणकर्म सिद्ध होगा ? 
क्या चक्षुख्पी वित्तसे ब्राह्मणदक्षिणा संपन्न होगी ? निश्चित है कि यह 
जायावित्तादिरहितके लिये फलार्थं उपासनाविधि है। जैसे अद्वमेधमें 
अनधिकारी ब्राह्मणादिको फल्प्राप्र्थ “उषा वा अष्वस्य” इत्यादि 
-उपासनाविधि है ॥५९-६२॥ 
सति जायादिके यो न कृत्स्तत्वमभिमन्यते । 
न कि तस्याधिकारोःस्ति कर्मणोऽमानितागसा ॥६२॥ 
= >; 
तस्माज्जायादिविरहे वारजाय '्येरुपास्यताम्‌ । “ 
इत्येवार्थः शृतेस्तत्र नाभिमानः प्रयोजकः ॥६४॥ 
फिर मान लीजिये जिसके जायापुत्रादि हैं, किन्तु वह यह अभिमान 
“नहीं करता कि मैं इनसे पूर्ण हुँ, तो क्या उसको कर्ममें अधिकार नहीं है ? 
अतः जायादि यदि न हो तो वागूजायादिसे फलाथं उपासना करो इतना 
ही श्रुतिका अथे है । कृत्स्नत्वाभिमान तो अप्रयोजक है | मन्यतिका प्रयोग 
-सामान्यरूपसे श्रुतिने किया है ॥३३-६४॥ 
तदसग्नेकदेशस्य पुथक्कारः प्रतीयते। 
सोऽकामयत जाया मे स यावज्नाप्चुयादिति ॥६५॥ 
प्राभाकराश्च जगबुनित्यकर्माधिकारिगम्‌ । 
शुचिविहितकालस्थ इति ज्ञानयुत॑ नरम्‌ ॥६६॥ 
तत्रापि पृच्छ्यतां प्रश्नः स्नातो विहितकालगः। 
स्नातत्वाद्यभिमानाज्ज्ञः कि सन्ध्याद्यधिकायंसो ॥६७॥ 
उत्तर उक्त पूर्वपक्ष अयुक्त है । “सोऽकामयत जाया मे स्यात्‌” “स 
यावदेकेकं न प्राप्नुयात्‌” इन दो वाकयोंमे प्रथममें ज्ञानी अज्ञानी दोनोंका 
साधारणख्पेण ग्रहण है और द्वितीयमें उसके एकदेशी केवल अज्ञानीका 
"सः? पदसे ग्रहण है ऐसी प्रतीति किसीको नहीं होती । ओर जो बताया 
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तथा च तत्फलं ससान्नसगः, तेष्वात्मभावेनात्मस्वरूपाः 
वस्यानम्‌। 


तदनुरूप उसका फल भी सप्तान्नसगं और उसमें आत्मभावसे 3 
स्वरूपका अवस्थान है। 


MMS SH 
कि वस्तुतः जायादि हो तो जायादिका अभिमान अप्रयोजक है इसपर _ 
वक्तव्य यही है कि प्राभाकरोंने विचार किया कि सन्ध्यादि नित्यकममिं 
फलविशेष न होनेसे अधिकारी कोन होगा। सिद्धान्त किया है कि जो 
अपनेको विहितकालस्थ एवं स्नानादिसे शुचि मानता हो वह अधिकारी 
है। वहाँ भी यह प्रश्न हो सकता है कि जो नहा चुका हो और प्रातः 
समयमें स्थित हो किन्तु में शुचि हूं, प्रातःकालस्थ हूँ ऐसा अभिमान नहीं 
करता उसको संध्या करनेका अधिकार है या नहीं ? प्रामाकरमतमें नहीं 
'होना चाहिए और प्रश्‍नकर्ताके मतमें होना चाहिये ॥६५-६७॥ त 
शुचित्वाद्यभिमानस्तु भवेरेवात्र तच्छु ते: 1 ५ 
अत्राय कर्म कुर्वयत्यथशब्दातया स्थितिः ए६८॥ 
जायाधनादिसंउन्नो ह्यथ कूर्वीय कर्म सः। 
इत्पर्थप्रत्ययात्तत्त्वज्ञानावश्यक्य नणयात्‌ ॥६९॥ 
“प्रातः शुचिः” “संध्या प्रकुर्वीत” इत्यादि वचनोंमें आए हुए विशेषणों 
का ज्ञान स्वतः प्राप्त होनेसे आवश्यक है । वेसे यहां भी “अथ कुर्वोय से 
पुर्वोक्त सामग्रीसत्त्वज्ञान होनेपर ही कर्मप्रवृत्ति हो सकती दै । अर्थात्‌ जाया- 
घनादिसे संपन्न हो तब कम करे ऐसा अर्थावगम होनेसे जायादि धनादि- 
पूर्णत्वज्ञान पूर्वमें अवश्यभावी है, आवश्यक भी है ॥६८-६९॥ 
एतेनेदमपास्तं यदाचस्युरिह केचन । 
अनन्धबधिरत्वादि कारणं स्यात्स्वरूपसत्‌ ॥७०॥ 
कूतस्तदभिमानित्वं भाष्पकारे: पुरेरितम्‌। 
कर्मणां कारणतया यज्ज्ञानेन विरुध्यते ॥७९॥ 
इस विवेचनासे कुछ छोगोंका यह आक्षेप भी परास्त होता है कि 
अन्धत्व बघिरत्वादिका अभाव स्वरूपसत्‌ ही कमंके प्रति कारण है। 


तब भाष्यकारोंने इसके अभिमानको कर्मके प्रति कारण केसे बताया जो 
ज्ञानके साथ विरोधी हो ॥७०-७१॥ 
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कि च सप्तान्तसर्गो$स्य फलं शत्या प्रदशितम्‌ । 
विदुषां नेव तदयुक्तं तस्मादज्ञो हि कमंकृत्‌ ॥७२॥ 
और यह भी बात है कि इस कर्मका फल श्रुतिने सप्तान्नसर्ग 
बताया है । विद्वानोंके लिये वेसा फल युक्त नहीं है। इसलिये भी कर्मकारी. 
अज्ञानी ही सिद्ध होता है ॥७२॥ 


एकं सामान्यमन्नं स्याद्‌ द्व हुतप्रहुते दिवि । 
त्रीणि स्युर्वाङ्मनःप्राणा एकं पश्वथंत: पय: ॥७२॥ 
इत्यन्नान्यकरोत्‌ सप्त मेधया तपसा पिता । 
यजमानः पितान्नानि ह्य पास्त्या कमणा5करोत्‌ ॥७४॥ 
सात अन्नोमें एक सामान्य अन्न है जिसे हम सब खाते हैं। दो हुत 
और प्रहुत देवताओके अन्न हैं। वाणी, मन और प्राण ये तीन अन्न 
सबके भोग्यरूप है । दुध सातवाँ अन्न पशुओंका है ॥७३-७४॥ 
बिहितप्रतिषिद्धादिकर्मोपास्तिफलं जगत्‌ । 
साक्षात्क्वचित्क्वचिच्चेव पारंम्पर्येण तत्फलम्‌ ॥७५॥ 
विहित, प्रतिषिद्ध, अविहित एवं अप्रतिषिद्ध उपासना तथा कर्मोका 
ही कहीं साक्षात्‌ और कहीं परम्परया ये जांगतिक वस्तुएं फळ हैं ॥७५॥ 
तत्रात्मभावं कृत्वा यदवस्थानं निजात्मनः। ` 
संसारोऽयं न विदुषः किम्त्वञ्ञस्येति निश्चितिः ॥७६॥ 


इन सात अन्नरूपी जगत्में आत्मभाव कर जो आत्माका अवस्थान 
है, यही संसार है। यह विद्वानके लिये नहीं हो सकता, किन्तु अज्ञानीके 
लिये ही संभव है-यही निश्चय है ॥७६॥ 
अहं समेति योऽब्यासः संसर्गाघ्यास एव च। 
आत्मभावस्थितिः प्रोक्ता संउाराख्याभिमानिनाम्‌॥७७॥ 
इन जागतिक वस्तुओंके साथ अहं ममाध्यास तथा संसर्गाध्यासको ही 
आत्मभावसे अवस्थिति कहते हँ । इसीको अभिमानयुक्त पुरुषका संसार भी 
कहते हैं ॥७७॥ - 
वाचि प्राणे मनसि च ममाहमिति दुश्यते। 
अहं ब्रवीमि इवसिसि चिन्तयामीति दर्शनात्‌ ॥७८॥ 
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मस बाग वक्ति सत्प्राणः इवसित्येवं मनो मम । 
नित्यं चिन्तयतीत्येवं ममकारोऽपि दृश्यते ॥७९॥ 
वाणी, प्राण और मनमें 'मेरा' 'मैं' ये दोनों देखे जा सकते हैं। में 
बोलता हूँ श्वास लेता हूँ, सोचता हूँ ऐसा भी अभिमान होता है और 
मेरी वाणी बोलती है, प्राणशबित इवास लेती है, मेरा मन सोचता है 
ऐसा भी अभिमान होता है । यही अहंममरूपेण आत्मभावस्थिति 
है ॥७८-७९॥ 
यो दशझंपु्णमासाभ्यां स्वगंस्तत्र ममेति य। 
स हुतादो भवे-द्वाव आत्मभावस्थितिः स तु॥८०। 
नयन्त्पाहुतपस्त॑ स्वं एह्योहीति मधघुक्तयः । 
तत्रापि मसभानेध्ये श्रुत्या समघिगम्प्रते ॥८१॥ 
दद्यंपूणंमासादि यागोंसे जो स्वगं होता है वहां कारण और कायंकी 
अभिन्नतासे स्वगंगत ममता ही हुत और प्रहुतमे ममता है । एवं ये 
आहुतियां एहि एहि ( आइये अइये ) यं मधुरवाणी कहती हुई यजमानको 
स्वगं ले जाती हैं उनमें ममत्व होनेसे भी हुत एवं ,प्रहुतकी अन्नता सिद्धि 
होती है ॥८०-८१॥ 
अपि चाहुतयः सुकमा अप्शब्दा वाप्तनात्मिका: | 
यास्तामिः संपरिष्वक्तः कर्मो मृत्वाथ रंहति ॥८२॥ 
त्रिवृद्धिस्ताभिरङ्धि: स्यात्‌ स्वस्तु स्वगंभो गक्कत्‌ । 
ततश्च सिद्वमन्नत्वं हुतप्रहृतयोदिवि ॥८३॥ 
तच्च यरष्मं स्वरुद्धत॑ भवेद्दिव्यपलोकिकम्‌। 
पृथक्कूर्य. ततस्तस्य व्याख्यानमुपपद्यते ॥८४॥ 
हुत और प्रहुतकी अन्नता सिद्ध करनेवाला अन्य कारण भी है। 
आहुतिका वासनात्मक सूक्ष्म रूप रहता है। जळ बाहुल्य होनेसे उसको 
“आप' शन्दसे भी कहते हें । कमंपरायण लोग मरनेपर उन्हीं आपसे 
वेष्टित होकर चन्द्रलोकादि जाते हैँ। ओर उन्हीसि स्वगंमें भोग्य शरीरका 
निर्माण होता है। यह वात “तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः प्रश्न- 
निरूपणाभ्यां” इत्यादि सुत्रोसे ब्रह्मसूत्रोमें प्रतिपादित हुई है। अतः स्वर्ग 
भोग्य शरीरोपादान होनेसे भी हुत और प्रहुतकी अन्नता सिद्ध होती है। 


टट्‌ 
रु 


१४६] ईशावास्योपनिषद्‌ [ नवमो 


स्वगं में वह शरीर दिव्य तथा अलौकिक होनेसे उसका पृथक्‌ व्याख्यान 
करना भी उचित ही है ॥८२-८४॥ 
केचिसु हुय्रमानं सद्‌ घ॒ताद्यं वासवादिभिः। 
भुजःतेऽतस्तदन्नत्वं सिद्धमित्यूचिरे बुधा: ॥८१॥ 
तच्चि्त्यं नेव तत्र स्यादात्मभावेन संस्यितिः। 
आत्मनो यजमानस्य कथं कर्मफलं तु तत्‌ ॥८६॥ 
कुछ विद्वानोंका कहना है कि होमा हुआ घृतादि देवता ग्रहण करते 
हैं अतः हुतादिमें देवान्नता सिद्ध होती है । किन्तु यह व्याख्या समीचीन 
प्रतीत नहीं होती । क्योंकि भाष्यकारने उस अन्नमें आत्मभावसे आत्माकी 
स्थितिको संसार बताया है । देवभुक्त अन्नमें यजमान अहं ममाध्यास 
केसे करेगा ? ॥८५-८६॥ 
सामान्यं भुज्यतेऽन्तं थच्छरोरं तद्भूवत्बतः। 
अन्तं भोग्यत्वहेतोश्च तेन तस्यापि संग्रहः ॥८७॥ 
प्रथम सामान्य अन्न जो बताया वह भोग्य होनेसे अन्न तो है ही 
तद्भव शरीर भी अन्नजन्यत्वात्‌ अन्न है और भोग्य होनेसे भी अन्न है । 
अतएव सामान्य अन्नपदसे शरीर भी संगृहीत होता है ॥८७॥ 
पितुभुक्तान्नजरवेऽपि प्रथमोत्पन्न पष्संण: । 
कर्मेजस्वात्‌ स्वभोग्यस्वादन्नत्वं नेव . हीयते ॥८८॥ 
गर्भजात शरीर यद्यपि पितृ ( मातापिता ) भुक्त अन्नसे उत्पन्न है। 
तथापि स्वकमंजन्य एवं स्वभोग्य होनेसे उसमें भी अन्नत्वकी अनुपतति 
नहीं है ॥८८॥ 
अत एव च सूर्यादिपृथिव्यादिगृहावयः । 
इदंकारास्पदीभूता ोग्यत्वादन्नशब्दिताः ॥८९॥ 


संसर्याध्यास एष स्याद भोगहेतुस्तदेषिणाम्‌ । 
भोग्यत्वेन स्वरूपेण तेषामप्यन्नता तत: ॥९०॥ 
कर्मज एवं भोग्य होनेसे सूर्यचन्द्रादि, पृथिवीजलादि एवं गृहदारादि 
सभी इदंकारास्पद अन्न हो है। इनके साथ संसार्गाध्यास होता है। 
इसलिये भोग्यत्वेन रूपेण ये सभी सामान्य अन्नके अन्तरगत हैं ॥८९-९०॥ 
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यन्धर्वादितनुकारि हुतं स्यात्महुतं पुनः । 
प्रकृष्ठेन्त्रादितनुकदित्यप्यन्ये प्रचक्षते ॥०१। 
हुतसे गन्धर्वादि सामान्यदेवशरीर एवं प्रहुतसे विशिष्ट इन्द्राद शरीर 
'विवक्षित है ऐसा भी कुछ लोग मानते हैं॥ १॥ १ 
मनोऽन्तःकरणव्यूहो वाक्‌ च सर्वेद्धियव्रच:।॥ 
प्राणशब्दाभिधेयं च प्राणापानादिप क्रम्‌ ॥९२॥ 
सर्गादिदिष्टनिष्पन्नः प्रलयान्ताभिसंस्थितः। 
वृद्धिक्षययुतः सुक्ष्मदेह एतत्रयात्मकः ॥९३॥ व्या 
स्थुलदेहाशितः सोऽयं दिव्पदेहाश्रितोऽपि वा । 
अत एव च तानुक्त्वा शुतिरित्रतथमञ्नवीत्‌ ॥९४॥ न 
मन, वाक्‌, प्राण इन तीन आत्माओंमें मनसे चारों अन्तःकरण, 
'बाक्से दस इन्द्रियसमूह और प्राणसे पञ्चप्राण विवक्षित हैं। ये सृष्टिके 
आदियें निष्पन्न होकर प्रलयतक रहते हैं। हां, इनका वृद्धि एवं क्षय होता 
रहता है। इन तीनोंका मिलितरूप हो सुक्मशरीर है । यह सुक्ष्मशरीर 
या तो स्थूलशरीराशित रहेगा, नहीं तो स्वरगंछोकमें अभ्निष्पन्न दिव्य- 


शरीराश्चित रहेगा । अतएव सामान्य अन्न और हुतप्रहुत अन्नके कहनेके 
'बाद श्रुतिने आत्मान्नका वर्णन किया ॥९२-९४॥ 


अत्रेवाहुममाध्यासः प्रथमं जायते$विदाम्‌ । 
अनेनेव च संसारस्तेनात्मान्न॑ तदुच्यते ॥९५॥ 
मनोवाकृप्राणात्मक इसी सूक्ष्मशरीरमें सर्वप्रथम अहंममाध्यास होता 

है। उसीसे संसारबन्धन भी होता है। अतएव इसीको आत्मान्न 
बताया गया ॥९"॥ 

पशवः पाशनिबंद्धा अत्यन्ताज्ञाननो मताः। 

ते बाला: स्तन्यपानादेरतिरिक्त॑ न जानते ॥२६॥ 

सद्योजातशिशुना हि नेवाहंममतादयः। 

शरीरादौ विलोक्यन्ते तेषामन्नं ततः पयः ॥९७॥ 

स्तन्यपानप्रवृत्तिहि जोवनादृष्टहेतुना । 

शिशुनां भवतोत्याहुर्वेदवेदान्तचेदिन: ॥९८॥ 
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जायाद्ये षणात्रयसंन्यासेन चात्मविदां कमे निष्ठाप्रातिकूल्येनात्म- 
स्वरूपनिष्ठेव दर्शिता “किं प्रजया करिष्यामो येषां नोयमात्मायं 
लोक” इत्यादिना । 

दूसरी ओर जायादिविषयक त्रिविध एषणाओंके त्यागसे आत्मवेत्ताओंके 


लिये कमंनिष्ठाके विपरीत आत्मस्वरूपनिष्ठा ही दिखायी गयी है। जेसे कि 
हम पुत्रसे क्या करेंगे जिन हमारे लिये यह आत्मा ही इह लोक है इत्यादि । 


पशुपदसे पाशवद्ध अत्यन्त अज्ञानी विवक्षित है। ऐसे अज्ञानी तो 
नवजात शिशु ही होते हैं। वे स्तन्यपानसे अतिरिक्त कुछ नहीं जानते | 
नवजात शिशु का शारीरादिमें अहंता ममता एवं भयादि देखनेमें नहीं 
आते। अतएव उनके लिये शरीरादिको अन्न मानना भी बड़ा कठिन है। 
इसीलिये श्रुति दुधको पश्वन्न कह रही है । अन्य किसीमें$ प्रवृत्ति नहीं, 
भोग्यबुद्धि नहीं तो स्तन्यमें भोग्यबुद्धि किस प्रकार ? इसका? उत्तर शाख- 
वेत्ता यही देते हैं कि जीवनादुष्ट ही उसमें कारण है ॥९६-९८॥ 
इत्यं हयुपास्तिकसंम्यां सप्तान्नान्यसुजत्‌ पिता । 
निजसृष्टेरेव चान्नेः संसारं प्रत्यपद्यत ॥९९॥ 
इस प्रकार उपासना एवं कमसे सप्त अन्नको यजमानने बनाया और 
स्वय॑रचित सप्तान्नसे संसारको प्राप्त हुआ ॥९९॥ 
सप्तान्नसगंहेतुत्वाद्‌ बाह्याभ्यन्तरकमंणोः। 
सिद्धमज्ञक्य कर्मेति श्रतेरभिमतं मतम्‌ ॥१००॥ 
बाह्य एवं आभ्यन्तर कमं सप्तान्न सगंका हेतु है। अत एव कर्म 
अज्ञानी के लिये ही है यही श्रुतिका अभिमत मत है ॥१००॥ 
एतस्य प्रातिकूल्येन ब्रृहदारण्यक्े पुनः। 
दशिता ज्ञाननिष्ठव न्यासनामात्मवेदिनाम्‌ ॥१०१॥ 
प्रजया कि करिष्यासो येषामातमायमव्ययः। 
अयं लोको भवेदात्मविदां न इति हि श्रुतिः ॥१०२॥ 
यह कमंनिष्ठाकी वात हुई। इससे बिपरीत वृहदारण्यकमें आत्म- 
वेत्ताओे लिये ज्ञाननिष्ठा ही दिखायी है। वहां श्रुति है--हम पुत्रसे क्या 
करेंगे जिन हमारे लिये यह आत्मा ही इह लोक है ॥१०२॥ 


न्त्रः ] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता . 


अयं लोक इतीदं तु द्वयोरप्युपलक्षणम्‌। 
प्रजासमवधानेन तन्मात्रकथनं श्रुतो ३१०३४ 
पुत्रेणेव हि जय्योऽयं छोकः सन्तानक्षणः । 

कर्मणा पितृलोकश्च देवलोकश्च विद्यया ॥२०४॥ | 


श्रुतिमें “अयं लोकः” यह पद पितृलोक तथा देवलोकका भी उप: ४ 
"लक्षण है। “किं प्रजया करिष्यामः' यह्‌ प्रजापदके आनेसे “अयं लोक: 
“कह दिया । पुत्रसे इह लोकको जीतो, कमसे पितृलोकको और विद्यासे देव- 
"लोकको ऐसी अन्य श्रुति है। अतः तीनोंका प्रतिक्षेप यहां विवक्षित _ 
है ॥१०३-१०४॥ 

न च वाच्यं प्रजाक्षेपमात्रं श्रुतिविवक्षितम्‌। 
एतमेवेत्येदकारादन्यसवेनिराकतेः ॥१०५॥ 


क्यों उपलक्षण मानना ? केवल इह लोकका ही प्रतिक्षेप क्यों न क 
-माना जाय ? उत्तर यही है कि “एतमेव लोकमिच्छन्तः प्रब्नाजिनः 
अन्रजन्ति” इस श्रुतिमें एतमेव ऐसा एवकार जोड़ा है। अर्थात्‌ इस 
आत्मलोकको ही चाहते हुए संन्यासी संन्यस्त होते हैं। यहां स्पष्ट है कि 
-आत्मलोकातिरिक्त समस्तलोकका प्रतिक्षेप है ॥१०५॥ 

पुत्रेषणा भवेद्‌ या सा अवेहित्तेषणा तथा। 
संव लोकेषणेत्पेवं त्रितयेकीकृतेरपि ॥१०६॥ 

“या पुत्रेषणा सा वित्तेषणा” इत्यादि वाक्योंमें पुत्रेषणा, वित्तेषणा 
एवं लोकेषणाका एकीकरण होनेसे भी “कि प्रजया”से तोनोंका प्रतिक्षेप 
मस्वतः सिद्ध हें ॥१०६॥ 

एषणात्रयसंन्यासः स्पष्टमुक्तः स्ववाक्यतः। 
तस्माल्लोकत्रयत्यागारक्रमंत्यागश्च संमतः ॥१०७॥ 

“ते हास्य पुत्रेषणायाश्च, वित्तैषणायाश्च, लोकेषणायाश्च व्युत्थाय” 
-इसप्रकार तीनों एषणाओंका त्याग बताया है। अतएव छोकत्रयत्याग भी 
सिद्ध होनेसे कमंत्याग भी सिद्ध होता है।।१०७॥ 

वित्तं च द्विविधं प्रोक्तं देवं मानुषमेव च। 
तत्कार्ये केचिद्ये स्तां कार्य लोकत्रयं ततः: ॥१०८॥ 


१५०] ईशावास्योपनिषद्‌ [ नवमो 


ये तु ज्ञाननिष्ठाः संन्यासिनः, तेभ्यो “सुर्या नाम त? इत्यादिनाऽ- 


a ७ ~ न्तमेन्त्र 
बिद्वमिन्दाद्वारेणात्मनो याथात्म्यं 'स पंगा” दिस्येतदन्तमन्त्रै- 
रुपदिष्टम्‌ । ते ह्यत्राधिकृताः, न कामिन इति । तथा च इवेता- 
श्वतराणां मन्त्रोपनिषदि “अत्याश्रमिभ्यः परमं पवित्रं प्रोवाच 
सम्यग षिसंघजुष्टस्‌” इत्यादि विभज्योक्तम्‌ । 
जो ज्ञाननिष्ठ संन्यासी हैं उनके लिये “असुर्या नाम” इत्यादि मन्त्रसे 
अविद्वानुकी निन्दा करते हुए “स पयंगात्‌” इस मन्त्रतक आत्माके पार-. 
माथिक रूपका उपदेश किया । क्योंकि वे संन्यासी ही यहां अधिकारी 
हैं, कामी नहीं । ऐसे ही श्वेताश्वतरशाखावालोंकी मन्त्रोपनिषद्मे भी 
“आश्रमातीतोंके लिये ऋषिगणसेवित परमपवित्र आत्मज्ञानका उपदेश 
किया” इत्यादि विभागपूर्वक कहा गया । 


हेठुत्रपपरित्यःगः कार्यत्रितयद जनम्‌ । 
इत्पेतदेषणात्याग-वचनाल्लम्यते श्रतेः ॥१०९॥ 
वित्त मानुष और देव ऐसे दो हैं। फलतः पुत्र और वित्तकी एषणा 
त्यागनेके लिये कहकर पुत्र, कमं और विद्या इन तीन कारणोंका त्याग 
बताया । लोकेषणात्याग कहकर इन तीनके फल इहलोक, पितृलोक एवं 
देवलोकरूपी फलका त्याग बताया ॥१०८-१०९॥। 
तथा च ज्ञानिनां नेव घर्मादिर्नापि तत्फलम्‌ । 
इत्ये वधुत्यभिप्रेतशिद्धान्तोःत्रा|धगम्यते ॥११०॥। 
फलत: ज्ञानियोंके लिये कर्मादि भी नहीं एवं उसका फल भी नहीं यही, 
श्रुतिसंमत सिद्धान्त अवगत होता है ॥११०॥ 
न वात्र ज्ञाननिष्ठायां कम्रेणो हमधिकुबंते। 
अधिकारस्य बिरहे कुतस्तात्स्यात्समुच्चयः ॥१११॥ 
अत्या्भिस्यः परसं पवित्रमृषिसेवितम्‌ । 
प्रोवाच ज्ञानमित्येवं श्ुत्येवेदं निगद्यते ॥११२॥ 
ज्ञाननिष्ठामें कमियोंका अधिकार ही नहीं तो समुच्चय कहांसे हो ?' 
श्रुतिमें भो बताया है-उत्तमाश्रमी यतियोके लिये ऋषिसंधसेवित परम- 
पवित्र ज्ञानका उपदेश किया ॥१११-११२॥ 


मन्त्रः] शांकरभाष्य-जयमङ्करीयवात्तिकाभ्यां सहिता [ १५१ ८ 


ये तु कर्मिणः कर्मनिष्ठाः कमे ङु्वन्त एव जिजीविषचस्तेभ्य 
इदमुच्यते--अन्धं तम इत्यादि । कथं पुनरेवमवगस्यते, न तु 


सर्वपासिति ? 


जो कर्मेनिष्ठ कर्मकाण्डी हैं जो कमं करते हुए हो जीना चाहते हैं, उनके | 
लिए अब यह कहा जा रहा है-अन्धं तमः इत्यादि 

प्रश्‍न होगा केवल कमंकाण्डीके लिये अन्धं तमः इत्यादि है, सबके 
लिये नहीं यह केसे निश्चय कर सकते हैं ? 


ननु युक्त्येव विषय्रविभागं साघ्नुयाद्‌ भवान्‌ । 
तं तु शषुतिविरुद्धत्वादपादेयं न मन्महे ॥११३॥ र 
ईशावास्यसुपक्रम्योपसंजह्वे स पर्यगात्‌। र 
एकं प्रकरणं चर्तादत्येतत्‌ सर्वसम्मतम्‌ ॥११४॥ | 
कुखन्नेवेह कर्माणीत्पेतत्तत्नापठछुति: । 
अद्भाद्धित्वं कथं तत्र वायंतां ज्ञानकर्मणोः ॥११५॥ 
पुरवंपक्ष:-आप यह विषयविभाग केवल युक्तिपर आधारित होकर कर 
रहे हैं। किन्तु श्रुतिविरुद्ध होनेसे उसे हम नहीं मान सकते | “ईशावास्यं? 
से उपक्रमकर “स पयंगात्‌” तक एक प्रकरण है ( प्रकरणभेद नहीं है) 
यह सवंसम्मत है । उसीके वीचमें 'कुर्वेन्नेवेह कर्माण' पढ्‌ लिया । तब 
ज्ञान और कर्मका अङ्गाङ्गिभावनिराकरण केसे आप करेंगे ? ॥११३-११५॥ 
अत्रोच्यत उपक्षेयो मन्त्रास्यां निः्ठयोः कतः। 
तयोहि विवृतिः पश्चात्‌ सन्दर्भाम्यां विधोयते ॥११६॥ 
उत्क्ृष्पेते तत्र मन्त्री विवृतेः प्राक्तनस्थले। 
द्वितीय एब वा मन्त्र उत्तष्टब्यो यथास्थलम्‌ ।११७॥ 
उत्कर्ष कर्ममन्त्रो न ज्ञानप्रकरणे भवेत्‌ । 
नाङ्गाज्चित्वं ततः सिघ्येत्क्रथंचिज्ज्ञानकर्मणोः ॥११८॥ 
समाधान--“ईशावास्यं'' और “कुर्वन्नेव” ये दो मन्त्र वक्तव्यविषयो- 
पक्षेपमात्र हैं। दोनों विषयोंका विवरण पश्चात्‌ आता है। ऐसे स्थळोमें 
विषयोपक्षेपकको वहाँसे निकालकर अपने-अपने विवरणके साथ जोड़ा, 


१५२] ईशावास्योपनिषद्‌ [ नवमो 


जाता है। अथवा कुवंन्नेवका ही उत्कर्ष “अन्धं तमः”से पूवं कर लेना 
चाहिये । उसके होनेपर “ईशावास्य “का सम्बन्ध अपने आप हो “असुर्या 
नाम” के साथ हो जायेगा । उत्कर्ष होनेपर कर्ममन्त्र ज्ञानप्रकरणमें रहता 
ही नहीं तो अङ्गाङ्गिभावकी आशंका ही कहां रह जाती है ॥११६-११८॥ 
न च प्रमाणं नेवात्रास्त्युत्कषं इति सांप्रतम्‌ । 
विरोधात्‌ फलभेदाच्च भिन्नप्रकृतिनिञ्च यात्‌ ॥११९॥॥ 
उत्कषे में क्या प्रमाण ? इसका उत्तर ही पूर्वोक्त परस्परविरोध और 
फलभेद है॥११९॥ 
विरोघविरहेऽप्येव स्वप्रसङ्गानुसारतः। 
उत्कर्षो दृयते लोके वेदे चापि यथायथम्‌ ॥१२०॥ 
रामकृष्णावभूतां द्वो रामो दझरथा(मजः। I 
यसुदेवसुतः  छुष्णःः कंसरावणहारिणो ॥ .२१॥ 
विरोधादि न होनेपर भी रामकृष्ण दो महापुरुष हुए । राम दशरथपुत्र 
हुए कृष्ण वसुदेवसुत । कंस और रावणको उन्होंने मारा इत्यादि में 
यथास्थान शब्दयोजनसे हो महावाक्यार्थबोध होता है ॥१२०-१२१॥ 
ननु छात्र विरोधेऽप फलभेदेऽपि कर्मणाम्‌ | 
संयोगस्य पृथक्त्वेन विषमः स्यात्समुच्चयः ॥१२२॥ 
अकर्मलेपाच्छुद्वान्तःकरणो हि बुभुत्सया। 
ईद्ञावास्यं जगदिति युक्तः कर्मसमुच्यः ॥१२३॥ 
पुर्वपक्ष:--मळे ज्ञान और कर्मका विरोध हो और भले ही कंका 
फळमेद हो। फिर भी संयोगपुथकत्वन्यायसे समुच्चय संभव है । कमंसे 
कर्मालेप होगा, उससे अन्तःकरण शुद्ध होगा, उससे विविदिषा होगी । 
फलतः ईशावास्यं होगा । इसप्रकार क्रमसमुच्चय सुगम है ॥१२२-१२३॥ 
सेवमन्धं तम इति श्षूयतेऽत्र फलान्तरम्‌ । 
न पुयक्फलसंयोगः श्रूयते खलु कर्मणाम्‌ ॥१२४॥ 
इत्यं श्रृतफलस्थाने झतटित्युत्कषंघीजनौ | 
अश्वतं॑ फलमाकल्प्प कथं क्रमसमुच्ययः ॥२५॥ 
उत्तरः-“अन्धं तमः यहां फलविशेष श्रूयमाण है । किन्तु कर्मो का 
फलान्तर यहां अधुत है। तव जहां फल श्रुत हुआ वहां झटसे उत्कर्ष 
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करनेकी वुद्धि उत्पन्न हो जाती है। ऐसी स्थितिमें अश्रुत फलकल्पना 
“कर संयोगपृथक्त्वन्यायसे क्रमसमुच्चय संपादन केसे होगा ? ॥१२४-१२५॥ 
न च दूरस्थसंयोगपार्थक्यसुपतिष्ठते | 
यावन्तानुपपत्तिह॒ काचिदत्र प्रतोयते ॥१२६॥ 
लोकवेदप्रसिद्धेन ह्यात्क्षंण कुताथिनः | 
व्रस्थफलपार्थक्यमनुसंघातुसक्षमम्‌ ॥१२७॥ | ये 
यद्यपि वहां “ज्ञेन विविदिषन्ति” इत्यादि फलपार्थक्य श्चुत है 
"तथापि वह दूरस्थ होनेके कारण जवतक कोई अनुपपत्ति नहीं दीखेगी 22% । 
"तबतक उपस्थित नहीं होगा। ळोकवेद प्रसिद्ध लघुभूत उत्कर्षसे कृतार्थ न 
होनेसे दुरस्थित फलपार्थक्यका अनुसंधान ही नहीं हो सकेगा ॥१२६-१२७॥ 
नन्वत्र फलपार्थक्य कर्म नो लिप्यते नरे। 
इत्युक्तया कथितं कस्साददूरस्थत्वप्रुदोय॑त्ते ॥१२८॥ 
पूर्व॑पक्षः-फल्पार्थक्य क्यों दुरस्थ है? “न कर्म लिप्यते नरे” यहीं 
“प्र कमॅका अलेप फलान्तर बताया है ॥१२८॥ 
मेवं कर्म प्रकुर्वाणे कथं कर्म न लिप्यतास्‌। 
तत आद्यं शुभ कर्म द्विरोयं त्वशुसं मतम्‌ ॥१२९॥ 
उत्तरः- कमं करनेपर कमंलेप क्यों नहीं होगा ? अतः “कुवंन्नेवेह 
कर्माणि” में कमंपदका शुभकमं अर्थ कीजिये। और “कर्म न लिप्यते” 
“यहां द्वितीय कमंपदका अशुभ कर्म अर्थ कोजिये ॥१२९॥ 
न च तस्मिग्नःस्कर्मक्लेश्ञोपस्थितिरित्यपि | 
वाच्यं सन्ध्यानुपास्त्यादी प्रत्यवायप्रसिद्धितः ॥१३०॥ 
यह कहें कि कमंशब्दका असत्कमं अर्थ क्लेशोपस्थितिक है, तो उत्तर 
'है संध्यादि न करनेसे प्रत्यवायकी प्रसिद्धि है । असत्कमंलेप ही प्रत्यवाय 
'है। अतः उपस्थितिविलम्ब दोष नहीं है ॥१३०॥ 


यत्र साध्यस्दिनोयानां नास्ति प्रकरणद्दयम्‌ । 
समुच्चयस्तत्र भवेदिति वक्ष्यामहे वयम्‌ ॥१३१॥ 


जहां माध्यन्दिनशाखामें पृथक्‌ दो प्रकरण नहीं है वहां क्रमसमुच्चयकी 
'स्वीकायंताके बारेमें हम आगे वतायेंगे ॥१३१॥ 


| 
| 
जै 
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अत्रेदं चिन्त्यते निष्टादवयमेवेयंते कुतः। 
उपास्तिनिष्ठा कस्मान्न तृतीयापि निगद्यते ॥१३१॥ 
योगास्त्रयो मया प्रोक्ता नुणां श्रेयोविधित्सया । 
ज्ञानं कर्म च भत्तिश्च नोपायोऽन्योऽस्ति कृत्रचित्‌ ॥१३३॥ 
निर्विण्णानां ज्ञानयोगो न्यासिनामिह कर्मसु। 
तेष्वनिविण्णचित्तानां कर्मयोगस्तु कामिनाम्‌ ॥१३४॥ 
यदृच्छया मत्कथादो जातभ्रद्धस्वु यः पुमान्‌ । 
न निर्विण्णो नातिसक्तो भक्तियोगोऽस्य सिद्धिदः ॥१३५॥ 


प्रदनः--यह विचारणीय है कि दो निष्ठाओंका वर्णन क्यों हो रहा 


है ? जव कि तृतीय भक्तियोगनिष्ठा भी एक है । श्रीमद्भागवतमें कहा है 


कि मनुष्यके श्रेयके लिये मैंने तीन योग बताये हैं। ज्ञान, कम और भक्ति |, 


इनसे अतिरिक्त अन्य कोई उपाय नहीं है। जो विरक्त हैं, कमसंन्यासी हैं 


उनके लिये ज्ञानयोग है । जो कर्मो से विरक्त नहीं हैं, कामी हैं उनके लिये. 
कमंयोग है। यदृच्छया जिनकी भगवत्कथादिमे श्रद्धा उत्पन्न हुई, जो न 


पुरे विरक्त हैं और न अत्यन्त आसक्त ही हैं उनके लिये भक्तियोग 
सिद्विदायी है॥१३२-१३५॥ 
मैवं नेव विरोधोऽस्ति कर्मोपारत्योस्ततो न ते । 
पृथक्त्देन निरुच्येते समुच्चयविधेरपि ॥१३६॥ 
उत्तर:--कर्म एवं उपासनामें विरोध न होनेसे वे पृथक-पृथक्‌ कहे 


नहीं गये और उन दोनोंका समुच्चयविधान आगे होनेवाला भी है ॥१३६॥. 


उपास्तिमनिसं कर्म चाग्निहोत्रादि कायिकम्‌ । 
न विरोधस्तयोः कश्चिद्‌ बिहितश्च समुच्ध्यः ॥१३७॥ 
ज्ञानं तु वस्तुतन्त्रे स्यात्‌ पुंस्तन्त्रा स्यादुपासना । 
विरोधो दर्शितश्चेत तयोः पार्थक्यमिष्यते ॥१३८॥ 


उपासना मानस कर्म है। अग्निहोत्रादि कायिक कमं है। उनका 


परस्पर विरोध नहीं है । समुच्चय विहित भी है। हां, ज्ञान वस्तुतन्त्र है ।. 
उपासना पुरुषतन्त्र है । अतः वे दोनों पृथक हैं ॥१३७-१३८॥ 

ननु प्रेमात्मिका भक्तिनं पुं्तन्त्रा न च क्रिया। 

न वा ज्ञानमतो भक्तिनिष्ठा कि न भवेत्पृथक्‌ ॥१३९॥ 
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प्रश्न :-प्रेमलक्षणा भक्ति पुरुषतन्त्र नहीं है और क्रिया भी 
है। साथ ही वह ज्ञान भी नहीं है तव भक्तिनिष्ठा पृथक 
न हो ? ॥१३९॥ 


सेवमानन्दविषयं प्रेम तावन्निगद्यते । 

आत्मानन्दे परिज्ञाते स्वतस्तच्च प्रवतंतं ।१४०॥ 

यस्त्वीशप्रेम तदपि पृथक्‌ चेदोश आत्मनः । 

आत्मार्थेमिति न प्रेम वास्तवं भवितुं क्षमम्‌ ॥१८१॥ 

आत्मस्यरूप ईशश्चेदात्मज्ञानाविनामवम्‌ । 

न पृथग्‌ वाच्यमस्तोति न निष्ठान्तरमिष्यते ॥१४२॥ ट 

उत्तरः प्रेम हमेशा आनन्दविषय ही होता हैं । “प्रेमानुपाधिरसुखात्मनि- * 

नोपलव्ध:'' ऐसा प्रामाणिकोंका वचन है। आत्मानन्द ज्ञात होनेपर वह 
स्वतः एव प्रकट होता है। जो लोग ईश्वरप्रेम कहते हैं उनसे यही पूछा 
जायेगा कि ईश्वर आत्मासे पृथक्‌ है या अपृथक्‌। यदि पृथक है तो 
आत्मार्थ हो वह प्रेम हुआ। “न वा अरे देवानां कामाय देवाः प्रिया | 
भवन्त्यात्मनस्तु कामाय देवाः प्रिया भवन्ति” ऐसी श्रुति है। अतएव वह 
प्रेम वास्तविक प्रेम है ही नहीं । यदि ईश्वर आत्मासे अपृथक्‌ है तब आत्म- 
ज्ञानसे अविनाभावी होनेसे न वह अलग निष्ठा है और न पृथक्‌ वक्तव्य 
ही है॥१४०-१४२॥ 

स्वतः प्रवतँसानस्य ह्यविनाभाविनः पृथक्‌ । 

न सत्वमुपगच्छन्ति तदुक्तं कपिलादिभिः ।१४३॥ 

ज्ञानयोगश्च मन्निष्ठो नेगुण्यो भक्तिलक्षणः । 

दृथोरप्पेक एवार्थो भगवच्छब्दछक्षणः ॥१४४।. 

इतिभागवते प्रोक्तं शेबे स्फुटतरं च तत्‌ । 

भत्तिज्ञाने न भिन्ने हि शंभुना वर्णिते द्विजाः ॥१४५॥ 

तस्माङ्भेदो न कतंब्यस्तत्कतुं: सबंदा सुखम्‌ । 

तस्मान्न भक्तिनिष्ठायाः पा्थक्यमुपगम्पते ॥१४६७ 

प्रेम एक तो आत्मज्ञानके अविनाभावी है । तिसपर आत्मज्ञान हो 

जानेसे स्वयमेव होता है । तदर्थं पृथक्‌ यत्न कर्तव्य नहीं है । अतएव उसका 
पृथक्‌ अस्तित्व भी माना नहीं जाता । कपिलादिने यह बात कही भी है-- 
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'भगवत्‌ निष्ठा ज्ञानयोग तथा निर्गुण भक्तियोग दोनोंका एक ही अथे है। 
'दोनोंका परमात्मा ही अभिप्रेत अथे है । ऐसा भागवतमें कहा है । शिव- 
पुराणमें इसे और भी अधिक स्पष्ट किया है । भक्तिमें और ज्ञानमें कोई 
भेद नहीं इत्यादि शिवपुराणवचन है ॥१४३-१४६॥ 
ननु जोवेशपाथंक्ये मा मुख्यं प्रेम सूद्धरो। 
गोणमेवास्तु किन्त्वेषा भक्तिनिष्ठा न कि पृथक्‌ ॥१४७॥ 
शंका:--जीव और ईश्वरकी पृथवत्ववुद्धिकालमें भछे ईर्वरमें गौण 
प्रेम हो पर उसीको हम भक्तिनिष्ठा कहेंगे । वह ज्ञान और कमंसे पृथक्‌ 
क्यों न हो ? ॥१४७॥ 
मेवमिच्छाविव्ेषस्य पुजाविव्यज्धन्यवष्मंण: । 
कतृंभोक्त्रविनाभृतेः कर्मान्तर्भावनिणंयात्‌ ॥१४८॥ 
समावान :--यह द्वेतभक्ति इच्छाविशेषरूप है । पूजा ध्यान आदि 
'करते रहनेसे भगवद्विषयक वह इच्छा व्यक्त होती है। पूजादि आवश्यक 
होनेसे ही कतृंभाव तथा इच्छा होनेसे ही भोक्तुभाव भी निश्चित है । तब 
` वह भक्ति कममें ही अन्तर्भूत होती है ॥१४८॥ 
दाससख्यादिमावेषु स्पष्टाहक्कतिरीक्ष्यते । 
तत्र कतृंत्वभोक्तृत्तप्रभूतिघंटतेतराम्‌ ॥१४२॥ 


मै दास हूँ, में सखा हूँ इत्यादि भावभक्ति में अहंकार स्पष्ट है । 
उसमें फिर कतृत्वभोक्तृत्वादि भी नितरां सम्भव है ॥१४९॥ 
ननु कारयिता विष्णुरित्येषा भक्तभावना । 
सत्यं प्रयोज्यकतृत्वे कथंकारं निवार्यताम्‌ ॥१५०॥ 

, यदि कहें कि भगवान्‌ ही करानेवाले हैं। ऐसी भावना भक्तको रहती 
है | ठीक है । करानेवाले भगवानु पर करनेवाला कौन ? तब प्रयोज्यक पृत्व 
"क्यो नहीं होगा ॥१५०॥ 

करोति भगवानेवेत्येषा तावरप्रतारणा। 
विप्रं हत्वा चकारैतद्धगवा[नति को वदेत्‌ ॥१५१. 
करते भी भगवान ही हैं ऐसा कहना तो वंचनामात्र दै । क्रह्मणको 


स्वयं मारकर भगवानने मारा ऐसा कोन भला पुरुष कहनेको 
“तैयार होगा ? ॥१५१॥ 


सब्द | 5 
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ननु ब्रह्माहमस्मीति विद्यते ते$प्यहंकृतिः । 
श्रवणादिषु क्तृस्वमपि विद्यावतः समम्‌ ॥१५२॥ 
नित्यं थुत्यादितात्पयँ ज्ञाननिष्ठा निगद्यते । 
भ्रग्णादि विना नेव कतृंत्वमुप गद्यते ॥१५३॥ 


पुवपक्ष:--बहं ब्रह्मास्मि इसमें भी तो अहंकार है। और विद्वानमें | 
भी श्रवणादि का कतृंत्व समान है | ज्ञाननिष्ठाका अर्थ ही है नित्यञ्रवणा- > | 


दितसरता । क्या कतृंत्वके बिना श्रवणादि उपपन्न है ? ॥१५२-१५३॥ 
तन्नाहंकारभागस्य त्यागात्क्वाहंकृतिवेंद । 
एकत्वदर्शिनः क्वेव कर्तृत्वादिः प्रसज्यते ॥१५४॥ 
अवणादिषु कर्तेत्यप्पत्यल्प॑ समुदीरितम्‌ । 
पदयञ्छुण्यवन्‌ स्पृशस्त्रित्रन्नप्यक तेव तर३यित्‌ ॥१५५॥ 
उत्तरः अह ब्रह्मास्मिमें अहंकारविशिष्ट चेतनरूपी अहं पदाः 
थेसे अहंकार भागका भागत्यागलक्षणासे त्यागकर बोध होता है । तब 
अहंकार कहां रहा ? और एकत्वदर्शमिं कतृंत्वादि कहांसे प्रसक्त होगा ? 
श्रवणादिकतृंत्व यह कथन अत्यल्प है । ब्रह्मज्ञानी देखता है, सुनता है, छ्ता 
है, सूघता है, दुनियाभरका काम करता है फिर भी वह अकर्ता 
है ॥१५४-१५१॥ 
भवत्यभिव्यज्ञके त्वेवं . न कर्तृत्वादिसर्दनम्‌ । 
न हि पुजादिकारी स्यादकर्ताईघक्कतः पुमान्‌ ॥१५६॥ 
शूद्रोऽसम्यनघिकार्यस्मि ब्राह्मणोऽस्म्यधिकारवान्‌ । 
मन्दिरे देवपुजायामिति ते नास्ति कि भिदा ॥१५७॥ 
भक्तिके अभिव्यज्ञक पूजादिमें ज्ञानस्थळवत्‌ कर्तृत्वादिका विमर्दनः 
नहीं हो सकता | पूजादि करनेवाला अधिकारी होता है। वह अकर्ता 
केसे हो ? मंदिरमे प्रतिष्ठित देवताकी पूजा करनेमें में शूद्र अनधिकारी 
हूँ, में विप्र अधिकारी हूँ ऐसा भेद तुम्हारे मतमें नहीं है. 
क्या ? ॥१५६-१५७॥ - 
यदि था मनुषे सर्व सिथ्येव परमार्थतः। 
ज्ञानान्तर्भाविता तहि ब्रह्मणाप्येव दुहंरा ॥१५८॥ 
और यदि यह मानते हो कि यह अधिकार अनधिकार आदि केवळ 
व्यावहारिक बात है, परमार्थतः सभी मिथ्या है तब तो इस भक्तिका 
ज्ञानमें अन्तर्भाव ब्रह्मा भी नहीं मिटा सकते ॥१५८॥ 
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तस्मान्न भक्तिनिष्ठेषा पृथक्‌ शक्या प्रसाधितुम्‌ । 
कर्माम्तर्भाविनी दरेतेऽवेते ज्ञाननिमज्जिनी ॥१५९॥ 
अतः यह भक्तिनिष्ठा कोई पृथक्‌ निष्ठा नहीं है । द्वेतदर्शनकालमें 
यह कर्मान्तर्भूत है । और अद्वेतदशेनकालमें ज्ञानान्तभू'त है ॥१५९॥ 
भास्करस्तावदा चरप्रावीश्ञावास्यमिति थ्रुतौ। 
प्रक्रान्ता ब्रह्मविद्यात्र विद्याशब्देन गुह्यते ॥१६०॥ 
तथा चाज्ञानिनामेषा कमंनिष्ठाधुनोच्यते । 
इत्येवं यद्‌ विभज्योक्तं तन्न संगतिमहँति॥१६१॥ 
उपस्थितं परित्यज्याऽनुस्थितपरिग्रहे । 
ओचित्यं नेव पश्यन्ति मोमांसाशास्त्रकोविदाः ॥१६२॥ 
यहां भास्कराचाय कहते हैं कि “ईशावास्य” इस श्रुतिसे ब्रह्मविद्याका 
उपक्रम हुआ है । वही यहां “विद्यां चाविद्यां च”में विद्यापदका अर्थ हो 
सकता है । अत एव अज्ञानियोंके लिये कर्मनिष्ठाका वर्णन अब प्रारंभ हो 
“रहा है इत्यादि आपका विभागवचन भी असंगत है। उपस्थित है 
ब्रह्मविद्या । उसे छोड़कर अनुपस्थित उपासनाका ग्रहण करना मोमांसा- 
विरुद्ध है ॥१६०-१६१॥ 
ननुपक्रमणं तावद्रुपास्तेरपि नः समम्‌। 
कुर्वन्नेवेह कर्माणीत्यरुपास्तेरपि संग्रहात्‌ ॥१६३॥ 
बाह्यमाभ्यन्तरं चेव द्विविधं कर्म सन्महे। 
यद्यं स्यादग्निहोत्रादि द्वितोयं स्यादुपासता ॥१६४॥ 
न च विद्यापदं रूढ़ं ज्ञान इत्यपि सांप्रतम्‌ । 
उपासनायामप च तत्प्रयोगस्य दर्शनात्‌ ॥१६५॥ 
खण्डनार्थ सिद्धान्तानुवाद--ब्रह्मविद्याका ही उपक्रम केसे ? “कुवेन्ने- 
वेह कर्माणि” यहां उपासनाका भी तो उपक्रम किया है। क्योंकि कमं दो 
प्रकारका होता है। एक वाह्य और दूसरा आभ्यन्तर । अग्निहोत्रादि 
बाह्य कमं है । उपासना आन्तर कमं है। यह भी कहना ठोक नहीं है कि 
विद्यापद ब्रह्मज्ञानमें रूढ है । क्योंकि उपासना अर्थमें भी विद्यापदका 
प्रयोग देखनेमें आता है ॥१६३-१६५॥ 
सेवं कर्मपदात्मुख्यमग्निहोत्रादि अण्यते 
विद्यापदाच्च मुख्यार्थो ज्ञानमेवाभिधीयते ॥१६६॥ 
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उच्यते, अकामिनः साध्यसाधनसेदोपमर्दन यस्मिन्‌ सर्वाणि 
भूतान्यात्मेवाभूद्विजानतः । तत्र को मोहः कः शोक एकत्व र 
मजुपश्यतः इति यदास्मेकत्वविज्ञानं तन्न केनचित्‌ कमेणा | 
ज्ञानान्तरेण वा ह्यमूढः सञ्ुच्चिचीषति । 

उत्तर यह है कि कामनारहित पुरुषको साध्य तथा साधनके भेद निरा: 
करणके साथ जो आत्माकी एकताका विज्ञान “जिस कामें ज्ञानीके 
लिये सभी भूत आत्मा ही हो जाते हैं उस समय एकत्वद्शी उसको क्या 
सोह और क्या शोक हो” इस मन्त्रमें जो वताया गया उसका किसी कमे 


या अन्य उपासनादिरूपी ज्ञानसे समुच्चय कोई भी अमूढ करना नहीं 
चाहेगा । 


गोणमुख्यार्थयोः प्राप्नो मुख्ये संप्रत्ययो भवेत्‌ । 
अग्निहोत्रा दिकमेंव तदुपक्रमवाक्यगम्‌ ॥१६७॥ 
नोपास्तिरिति नेवंषा प्रक्रान्ता नात्र चेरिता। 
यतो विद्यापदान्मुख्या ब्रह्मविद्येय गृह्यते ॥१६८॥ 
सिद्धान्तका खण्डन:--उक्त सिद्धान्त असंगत है। क्योंकि कर्मपदका 
मुख्यार्थ अरिनहोत्रादि कमं है। और विद्यापदका मुस्यार्थ ज्ञान ही है। 
गौण और मुख्य दोनोंकी प्राप्ति होनेपर मुख्यार्थका हाँ ग्रहण होता है। 
फलतः “नुर्वन्नेवेह” इस उपक्रममें अरिनहोत्रादि ही उपक्रान्त है न कि 
उपासना । और प्रकृतमें विद्यापदसे मुख्यार्थ एवं “ईशावास्यं”से उपक्रान्त 
ब्रह्मविद्याका ही ग्रहण है ॥१६६-१६८॥ 
तदसद्‌ ब्रह्मविद्यात्र नेव प्रक्रममात्रतः। 
शक्या ग्रहीतुं सम्बन्धयोग्यताविरहत्वतः ॥१६९॥ 
कर्म कतुंत्वभोक्तृत्वाद्यघ्याससहितं भवेत्‌। 
बिद्या तद्वेपरीत्येत कतुत्वाद्युपमदिनी ॥१७०॥ 
यस्मिन्सर्वाणि भूतानि ह्यात्मेवाभुद्विजानतः। 
इति साधनसाध्यादेर्क्त भेदोपमर्दनम्‌ ॥१७१॥ 
उक्त भास्करमत असमीचीन है। उपक्रममात्रसे ही ब्रह्मविद्याका यहां 
ग्रहण नहीं हो सकता । क्योंकि ब्रह्मविद्याके साथ सम्बन्धके योग्य हो कमें 
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नहीं है । कमं तो कतृत्वभोक्तृत्वादिके झध्यासके साथ होता है और ब्रह्म-- 
विद्या उससे विपरोत कतृंत्वादिका उपमर्देन करतो है। “यस्मिन्‌ सर्वाणि 
भूतानि आत्मेवाभूत्‌” इस मन्त्रमें स्पष्ट साधनसाध्यादिका भेदोपमर्दनः 
किया गया है ॥१६९-१७१॥ 

नतु कर्माग्यदृश्यन्त विढृत्सु जनकादिषु। 

लेशाब्य्रिप्रयुक्त च कर्म सर्वस्य सम्मतम्‌ ॥१७२॥ 

न चास्य कर्मकतुंत्वाद्यघ्यासरहितत्वतः। 

कर्माभासत्शमेवेति स्यात्तेनेव समुच्चयः ॥१७३॥ 

कर्मास्तु कर्माभासो वा कि तेन भवतो भवेत्‌ । 

थृत्युक्तत्वाद्‌ भवेत्तेन मोक्षदायी समुच्चयः ॥१७४॥ 

भास्कर :-जनकादि विद्वानोंको भी कमं करते हुए पाया गया है।' 

लेशाविद्याप्रयुक्त कमं सर्वसम्मत है। कतृत्वादिके अध्यासके, ,न होनेसे 
जनकादिकृत कर्म कर्मामास ही है ऐसा यदि कहते हो तो भले हो, उस 
कर्माभाससे ही ज्ञानका समुच्चय होने दो । कमं हो या कर्माभास । इससे 
आपको क्या मतलब ? श्रुतिप्रोक्त होनेसे उसका समुच्चय मोक्षदायी 
होगा ॥१७२-१७४॥ 

सेवं यस्मित्समुत्मन्ने व्यवधानं फलो-ूवे । 

तस्येव फलनिष्पत्तौ सहक्रारिसमुच्चयः |१७५॥ 

इह जन्मनि न स्वर्गो दर्शादिषु कुतेष्वपि । 

अदृष्टकालेशेच्छाबि सहकारि भवेत्ततः ॥१७६॥ 

विद्यायाः समकालं तु फक्तमत्र निवेदितम्‌ । 

तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः ॥१७७॥ 

सिद्धान्त :_कर्माभाससमुच्चय हो सकता था यदि उपयोगी होता । 

जिस कारणके सम्पन्न होनेपर भी फलोत्पत्तिमें व्यवधान होता है वहीं 
सहकारीका समुच्चय माना जाता है। दशंपुणंमास सम्पन्न हुआ फिर 


' इसी जन्ममें स्वगंफल नहीं हुआ । तब वहां अदृष्ट, काल, ईश्वरेच्छा आदि 


सहकारी माने जाते हैं। प्रकृतमें विद्याके समकाल ही फल बताया गया 
है। “तत्र को मोहः” इस पुर्वेथुतिमे कहा है कि एकत्वदर्शी ब्रह्मवेत्ताके 
लिये शोकमोहात्मक संसार नहीं होता ॥१७५-१७७॥ 
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ननु न ज्ञानकाले हि फलसस्युपगम्यते | । 
श्युण्वन्तो$पि न यं विद्युः संप्राप्नुयुरिति धुते: ॥१७८॥ 
न च विद्युविजानीयुरित्य्थं इति सांप्रतम्‌ | 
श्रवणं ज्ञानमेव स्यादन्योक्तचनुपयोगतः ॥१७०॥ 
परोक्षमेव श्रवणमित्यप्युक्तिनं युज्यते। 
अपरोक्षे परे तत्त्वे परोक्षस्याप्रसक्तितः ॥१८०॥ 
तस्मात्कर्मसहायं . सञ्ज्ञानं मोक्षफलप्रदम्‌ । 
तत्पुण्यविरहान्नेव ऽगुण्वन्तोऽप्याप्नुबन्‌ परम्‌ ॥१८१॥ 


भास्करः-ज्ञान होते ही फलप्राप्ति नहीं होती । अतएव “ुण्वन्तोऽपि 

बहवो यं न विद्युः” इस श्ुतिमें ज्ञान होनेपर भी आत्माकी प्राप्ति नहीं 
होती ऐसा बताया है। “न विद्युः”का अर्थ है प्राप्त नहीं होते। यदि कहो 
कि “विद्युः” का प्राप्त होना अर्थ नहीं, जानना अर्थ है, सुनते हुए भी 
वहुतसे लोग जान नहीं पाते ऐसा अभिप्राय है तो ठीक नहीं । कारण 
श्रवणका अर्थे केवल कर्णसंयोग नहीं है। “श्रोतव्यः” यहांपर आत्माको 
श्रुतिद्वारा समझना ही अर्थ है। यह कहना भी ठीक नहीं कि श्रवणसे 
परोक्षज्ञान ही होता है, अपरोक्ष नहीं। क्योंकि आत्मा नित्य अपरोक्ष है, 
उसमें परोक्षताकी प्रसक्ति ही नहीं है। इसलिये श्रवणसे ज्ञान होनेपर भी 
कमंजन्य पुण्य न होनेसे मोक्षप्राप्ति नहीं होती यही अर्थ है। अतएव 
कर्मसमुच्चय मोक्षहेतु है ॥१७८-१८१॥ 

सेवं ज्ञानेऽप्यसंप्राप्िबंहाणः पुरुषागसा । 

न चेवं तत्रिवृत्त्मय॑ कमपिक्षेति सांप्रतस्‌ ॥१८२॥ 

पुरुषागो निवृती हि कारणं कर्म तहि ते। 

सिद्धं तदाम्ययासिद्धं कर्म मोक्षं प्रतीति ते ॥१८३॥ 

सुयंप्रकाशने मेघो दुश्यते प्रतिबन्धकः । 

तन्निरासी सरुत्‌ कि नु सूयंप्र्योतकारणभ्‌ ॥१८४॥ 

पुरषागो न यस्मिन्‌ स्यान्निर्मेधगगनोपमे । 

बह्मसुयंप्रदीप्तो हि हेतुः कर्ममर्त्‌ कथम्‌ ॥१८५॥ 


सिद्धान्त: ज्ञान होनेपर भी ब्रह्मकी अप्राप्ति पुरुषापराधके कारण 
होती है। यदि कहते हो कि तब पुरुषापराघकी निवृत्तिके लिये ही कर्मकी 
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अपेक्षा रह जायेगी तो भले रह जाय । पुरुषापराधनिवृत्तिमें क्म कारण 
हुआ। मोक्षके प्रति तो नहीं हुआ। सूयंके प्रकाशनमें मेघ प्रतिबन्धक 
है। उसकी निवृत्ति वायुसे होती है। तो क्या वायु सूर्यप्रकाशनमें कारण 
है? और जिस निर्मेध गगनसमान पुरुषमें मेघसदुश पुरुषापराध नहीं है 
वहां कर्मरूपी वायु आकर क्या करेगा ? ब्रह्वासूयंप्रकाशनमे वह अन्यथासिद्ध 
ही है॥१८२-१८५॥ 

न वा कर्माग्निहोत्रादि पुरुषाणोनिवर्तकस । 

किन्तु तन्मननं चेव निविष्यासनमेव च ॥१८६॥ 

वस्तुतः पुरुषापराधनिवृत्तिमें भी कमं कारण नहीं है । किन्तु मनन 

और निदिध्यासन ही पुरुषापराधनिवर्तक है ॥१८६॥ 

श्त्या विविदिषन्त्येनं यज्ञेनेति तृतोयया । 

सम्बन्ध: करणत्वेन जिज्ञासायां प्रदश्यंते ४१६८७ 

वेदने कर्मसम्बन्धं करणत्वेन ये जगुः। 

तेषामपि न सोक्षेःस्ति करणत्वसमन्वणः ॥ १८८ 


अश्नतः खलु मोक्षोऽत्र कथं तत्र तथान्वयः। 
पुरुषागस्पपि तथा नाथृते स्यात्तदन्वयः॥१८९॥ 


यज्ञेन विविदिषन्ति यहांपर यज्ञका करणख्मसे जिज्ञासामें ही अन्वय 
है | जो लोग वेदनमें अन्वय करते हैं, उनके मतमें भी मोक्षमें करणरूपेण 
कर्मे का अन्वय है ही नहीं | क्योंकि मोक्ष उस वाक्यमें अश्रुत है। अतएव 
पुरुषापराघ भी अश्रुत होनेसे उसमें भी कर्मका अन्वय नहीं 
होता ॥१८७-१८९॥ 
नन्वन्तरेव जिज्ञासां नराः श्युण्वन्ति ये शर तिस्‌। 
तेषां ज्ञानं भवेन्ताहो आद्य कर्म वृथा भवेत्‌ ॥१९०॥ 
द्वितीयोऽपि च नो युक्तः कर्माभावेन हेतुना। 
कथं पदपदार्थज्ञः श्युण्वन्तेवावबुध्यतु ।१९१॥ 
शंकाः-विविदिषाके विना यदि श्रुति सुनी जाय तो ज्ञान होगा कि 
नहीं ? यदि होगा तो कर्म व्यर्थ पड़ेगा । क्योंकि विविदिषार्थ क्म है । 
यदि कहें कि विविदिषा न हो तो ज्ञान नहीं होगा तो वह अयुक्त है। 
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'पदपदार्थज्ञान जिसको है, वाक्य सुननेपर उसको ज्ञान क्यों नहीं होगा ? क 
कमं हो या न हो क्या मतलब ? ॥१९०-१९१॥ पा 
न च वाच्यं अवणेऽस्य प्रवृति भवेदिति। 
दप्र्थेप्रलापमपि हि श्युण्वन्ति बहवो जनाः ॥१९२॥ 
भवत्येव हि सामान्यजिज्ञासा भुवने नुणाम्‌। 
इब्दे कर्णभुपायाते कथं न श्युणुयादिति ॥१९३॥ 
यदि कहें कि जिज्ञासा न होनेपर श्रवण करनेमें प्रवृत्ति ही नहीं 
'होगी। गलत है। कोई बकवास करता होतो उसे भी कुतुहलतावश 
'सुननेके लिये लोग खड़े रहते हैं। क्योंकि सामान्य जिज्ञासा सबमें रहती 
है । फिर संयोगवश कानमें शब्द पड़ गये तो क्यों नहीं सुनेंगे ॥१९२-१९३॥ 
अन्नोच्यतेऽविविदिषोयोद्धि ज्ञानं विजायते। 
उपेक्षात्मकमेव रयात्तदज्ञानसमं भवेत्‌ ॥१९४॥ 
नोपेकषाज्ञानतो वष्टि संस्कार ताकिको ह्यापि। 
कथं स्यान्मननाद्येवं कथं ज्ञानफले भवेत्‌ ॥१९५॥ 
उत्तरः-विविदिषाके विना सुननेपर जो ज्ञान होता है वह उपेक्षात्मक 
ही होगा। सुननेपर कोई रस नहीं आयेगा | तो सुनना न सुनना बराबर 
होगा । वह ज्ञान अज्ञानसदृश ही होगा । उपेक्षात्मक ज्ञानसे ताकिकमतमें 
भी संस्कार नहीं होता । श्रवणसंस्कार ही न रहा तो क्या मनन करेंगे? 
अया निदिध्यासन होगा ? ज्ञानफलकी प्राप्ति केसे होगी ? ॥१९४-१९५॥ 
वेदनं वस्तुतोऽनागःसाक्षात्कारो विवक्षितः । 
तदिच्छयेव . तद्धेतौ प्रवृत्तिर्मननादिके ॥१९६॥ 
वस्तुतः विविदिषाघटकीभूत वेदन सामान्यज्ञान मात्र नहीं है | किन्तु 
पुरुषापराधप्रतिबन्धरहित साक्षात्कार है। उसकी इच्छा विविदिषा है। 
अत एव श्रवणोत्तर प्रतिबन्धापनयार्थ मननादिमें प्रवृत्ति उसी विवि- 
दिषासे होती है। अर्थात्‌ विवक्षित वेदन तो शब्दश्रवणमात्रसे नहीं ही 
होगा ॥१९६॥ 
भवातपाभिसंतप्तो जल्जिज्ञासुवन्तरः । 
ब्रह्म जिज्ञासमानोः्यं ज्ञात्वा सुखमवाप्नुयात्‌ ॥१९३॥ . 
ग्रीष्मातपसमान भवसंतापसेसंतप्त पुरुष जल्जिज्ञासुके समान ब्रहा- 
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जिज्ञासु बनकर हर प्रकारसे प्रयत्न कर उसे जानकर और पाकर परम- 
सुखानुभव करता है ॥१९७॥ 

ननु ज्ञान न पुंस्तन्त्र वस्तुतन्त्रे हि तत्‌ स्थितस्‌ । 

तत्सौन्दर्यात्तदिच्छा स्यान्नोभयोः कर्म कारणस्‌ ॥१९८॥ 

तस्माद्विविदिषन्तीति ध्रेपसन्तीत्यथंकं भवेत्‌ । 

मोक्षोऽृष्टतयाऽदृष्टट्वारा कर्मफलं भवेत्‌ ॥१९९॥ 

पूर्वपक्षः--कर्मका अन्वय न वेदनमें और न विविदिषामें ही हो 

सकता है। क्योंकि ज्ञान वस्तुतन्त्र होनेसे कमंसाध्य नहीं है। 
कमंसाध्य होनेपर वह पुरुषतन्त्र होगा। और यह अपसिद्धान्त 
हो जाएगा । इच्छा भी वस्तुसौन्दयंप्रयुक्त होती है। अतएव वह भी 
कर्मसाध्य नहीं है । फलतः विविदिषन्ति यह अयोग विदूर लामै इस धातु, 
का मानना पडेगा । अर्थात्‌ कमसे ब्रह्म प्राप्त करना चाहते हैं यह अर्थ 
होगा। मोक्ष अदुष्ट होनेसे कमंजन्य अदृष्टके द्वारा मोक्षप्राप्ति संगत 
भी है॥१९८-१९९॥ 

सैवं विविदिषा नेव वस्तुसौःदर्यतो भवेत्‌ । 

न ह्याशुद्धहूदो ब्रह्म जिज्ञासन्ते दुराशया: ॥२००॥ 

जिज्ञासाविरहादेव वेदनं दूरतो गतम्‌। 

तस्माददृष्टद्वारेण ज़िज्ञसा कर्सणा भवेत्‌ ॥२००१॥ 

सिद्धान्तः--ब्रह्मविविदिषा वस्तुसौन्दर्यसे नहीं हो सकती । अतएव 

अशुद्ध हृदय दुमंतिके मनमें कभी भी ब्रह्मजिज्ञासोदय नहीं होता। 


, जिज्ञासाके न होनेसे ज्ञान भी दुरापास्त हे । अतः कमं ही अदृष्टके द्वारा 


जिज्ञासोत्पादक मानना होगा ॥२००-२०१॥ 
नित्यप्राप्तात्मनः प्राप्तिः का स्यान्मोक्षात्मनस्तव । 
ज्ञानात्मिका यदि तु सा स्याद्‌ गलेपादुका तव ॥१०२॥ 

मोक्ष आत्मस्वरूप है। वह नित्यप्रास है। तब उसकी प्राप्ति क्या 

होगी ? विसमृतप्रत्यमिज्ञारूपी ज्ञान ही प्राप्ति है तो आखिर ज्ञानमें ही 

कर्मान्वय हुआ । यह तो गळेपादुकान्याय हो जायेगा ॥२०२॥ 
अग्नीन्घनाघिकरणेऽनपेक्षां सुत्रक़ज्जगों | 
इतिकतंव्यविधया संप्राप्ताभमकर्मणाम ॥२०३॥ 
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इह तु सञ्चच्चिचीपयाऽविद्ददादिनिन्दा क्रियते । तत्र च यस्य 
येन सम्मुच्चयः संभवति न्यायतः शास्त्रतो वा तदिहोच्यते 
दैव वित्तः देवताविषयं ज्ञानं कर्मसम्बन्धित्वेनोपन्यस्ते 
'प्रमात्मज्ञानम्‌ । 


किन्तु यहां तो ज्ञानकमंसमुच्चयार्थ अविद्वान्‌ आदिकी निन्दा की जा रही 
है। तब यहां कौनसा ज्ञान कहा होगा सोच लो । यही कि जिसका जिससे 
समुच्चय न्यायतः या शास्त्रतः संभव है उन्हींका समुच्चय होगा । अर्थात्‌ 
देवतोपासनारूपी जो ज्ञान है. जिसे देव वित्त कहते हैं उसीको यहां कर्मे- 
सम्बन्धीके ख्पमें बताया गया है, परमात्मज्ञान नहीं | 


यहा समुच्चिततया प्राप्तेष्वाअमकर्मसु। 
अग्नीन्वनाधिकरणे प्रावर्तयत सूत्रकृत्‌ ॥२०४॥ 
और 'अतएव चारनीघनाद्यनपेक्षा” इस अधिकरणमें इतिकतंव्यता- 
-ख्पसे ज्ञानके साथ मोक्षार्थं प्राप्त आश्रमकर्माका निराकरण सून्रकारने 
'किया है। मतान्तरमें समुच्चयरूपेण ज्ञानके साथ आश्रमकर्म भी मोक्ष 
साघनख्पेण प्राप्त हुआ तो अर्नीन्धनाधिकरणसे सून्रकारने उसका निरा- 
"करण किया ॥२०३-२०४॥ 
भास्करोऽपि न मेनेऽत्राअमकमंसमुच्चयम्‌ । 
परिजह्ले विरोधेन प्राप्त. सुत्रार्थव्णने ॥२०५॥ 
बल्कि उस सूत्रकी व्याख्यामें' भास्कराचायंने भी आश्रमकमंसमुच्चय 
नहीं माना । और ज्ञानकमंविरोबको लेकर प्राप्त आश्रमकमंः 
निराकरण किया ॥२०५॥ ८ 
तस्मात्‌ समुच्चयो नेव स्यात्कमंत्रह्मविद्ययो: । 
समुच्चिचिषया चात्राशज्ञादिनिन्दा विधोयते ॥२०६॥ 


प्रधानत्वात्‌ कथंकारं विद्यानिन्दोपपद्यते । 
तस्माद्विद्यापदं स्पष्टमुपास्तिपरकं भवेत्‌ ॥२०७॥ 
अतः यह निश्चित हुआ कि ब्रह्मविद्या और कमंका समुच्चय संभव 
नहीं । और यहां समुच्चयार्थं ही अज्ञानी आदिकी निन्दा की जा रही है। 
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फिर विद्या स्वयमेव प्रधान होनेसे उसकी निन्दा भी केसे उपपन्न होगी ।: 
अतएव विद्यापद उपासनार्थक ही है ॥२०६-२०७॥ 

नन्वत्रेव प्रधानापि विद्या भवति निन्दिता। 

उपास्त्पर्थत्वपक्षेऽपि प्राधान्यं न जहाति सा ॥२०८॥ 

न च वाच्यं प्रधाना न विद्या किन्तु समुच्चयः। 

ज्ञानपक्षेपि भवतु प्रधानरतत्ससुच्चयः ॥२०९॥ 

शंकाः--प्रधानकी निन्दा क्यों नहीं होती ? इसी जगह प्रधान विद्या-- 

की निन्दा की गयी है । उपासनार्थपक्षमें भी आखिर प्रकृतमें प्रधान विद्या 
है ही । यदि कहते हो कि यहां विद्या प्रधान नहीं है । समुच्चय प्रधान 
है तो ज्ञानार्थपक्षमें ज्ञानकमंसमुच्चयको प्रधान माननेमें क्या 
आपत्ति ? ॥२०८-२०९॥ 

सेवमज्ञाननिर्णाशो ज्ञानेनेति विनिर्णयः। 

कथं समुच्चयस्यात्र प्राधम्यं शक्यवर्णनम्‌ ॥२१०॥ 

समुच्चयो ह्वादृष्टेन द्वारेण फलकृद भवेत्‌ । 

उपास्तो तावदास्तां तन्न तु ज्ञाने तथास्थितिः ॥२११॥ 

प्रकाशो हरति घ्वान्तं न तु काचससुच्चयः। 

भवन्‌ भवेत्‌ सहायोऽयं तथा ज्ञानेऽपि निश्चितस्‌ ॥२१२॥ 

भास्करोऽपि च कर्माणि प्रतिबन्धापनुत्तये। 

अन्यते न तमोहुत्ये नापि वस्तुप्रकाशने ॥२१३॥ 


अविद्यया मृति तीर्त्वा विद्ययामृतमछ्नुते । 
इत्यत्राप्यमृतप्राप्तो विद्याप्राबान्यमोक्ष्यते ॥२१४। 


अज्ञानका नाश ज्ञानसे ही होता है। तब समुच्चय प्रधान केसे 
होगा ? कर्मोपासनाससुच्चय अदुष्टद्वारा फलदायी होनेसे समुच्चयकी 
प्रधानता हो सकती है । किन्तु ज्ञानका अज्ञाननाश दृष्टफल है । प्रकाश 
अंधकारको नष्ट करता है। कांचका समुच्चय प्रकाशको तेज करनेमें 
सहायक हो सकता है। पर वही समुच्चय अंधकारनाशक नहीं माना जा 
सकता । भास्करमतमें कमंसमुच्चय :प्रतिवन्धनिरोधार्थक ही हो सकता 
है। वह न अज्ञाननिवतंक होगा और न वस्तु (ब्रह्म) प्रकाशक ही होगा । 


मन्त्रः] ` शॉकरभाष्य-जयमज्जलीयवात्तिकाम्यां सहिता १६७ 


“अविद्यया मृत्यु तीर्त्वा विद्ययाऽमृतमर्नुते” इस उत्तरनन्त्रमें भी यही 
अर्थ स्पष्ट दीखता है ॥२१०-२१४॥ 


ननुमाध्यर्दिनोयानां विद्याभिन्दा कथं शुभा। 
तत्र विद्यापदं ब्रह्मविद्य,परकमिष्यते ॥२१५॥ 


शंकाः-माध्यन्दिनशाखामें इसी प्रकारके मन्त्रमें विद्यापदका ब्रह्मविद्या 
अथे किया है । वहां प्रधाननिन्दा केसे शोभास्पद हुई ?॥२१५॥ 


सत्यं तेषां कृता निन्दा विद्यामात्ररता हि ये। 
नहि `तब्रतयोऽकर्माणो विद्यासेवाप्यवाप्नुयुः ॥२६६॥ 


सेमाधानः--यदि वहां विद्यापदका ब्रह्मविद्या अर्थ है तो ऐसी शंका 
होना ठीक है। फिर भी वहाँ विद्याकी निन्दा नहीं । किन्तु विद्यामात्रमें 
जो लगे हुए हैं उनकी निन्दा है । बिना कर्म किये, बिना अंतःकरणशुद्धि- 
संपादन किये केवळ विद्याके पीछे लगे हुए लोग विद्याको भी प्राप्त नहीं 
हो पायेंगे । अतः वे निन्द्य तो हैं ही ॥२१६॥ 


नन्वत्रापि तथेवार्थो भवेत्‌ का नाम नः क्षतिः। 
मेवं वो निन्दिता विद्या सदेत्‌ समसमुच्चये ।॥२१७॥ 


शंकाः-तो माध्यन्दिनीय जेसे यहां भी अर्थं कर रीजिये। केवल 
विद्यामें रतोंकी निन्दा यहां भी है ऐसा मान लीजिये। 


उत्तर-ऐसा नहीं हो सकता । आप यहां समसमुच्चय मानते हैं। 
अतः यहां विद्याकी ही साक्षात्‌ निन्दा होगी । क्योंकि केवल विद्यासे आपके 
मतमें मोक्ष नहीं होता ( क्रमसमुच्चयमें कर्मके विना केवल श्रवणादिसे 
विद्या ही नहीं होगी अतः विद्यामार्गनिन्दा उपपन्न है । समसमुच्चयमें 
कर्म विद्याका कारण नहीं साक्षात्‌ मोक्षका कारण है। उसके बिना भी 
श्रवणादिसे विद्या तो होगी ही। अतएव मार्गनिन्दा कहनेपर भी विद्या- 
निन्दा अवश्यं भावी है ॥२१७॥ 


नन्वेमपि विद्येति रूढं ज्ञाने पदं भवेत्‌। 
तस्य छक्षणयोपास्तिपरत्वं भवतो भवेत्‌ ॥२१८॥ 


१६८ ईशावास्योपनिषद्‌ [ नवमो 
बिद्यया देवलोक इति पृथक्‌ फलश्रवणात्‌ । 


अतएव “विद्यासे देवलोककी प्राप्ति होती है” यह पृथक्‌ फलश्रुतिकी भी 
उपपत्ति है। ( अन्यथा विद्याका फल मोक्ष प्रसिद्ध होनेसे इस फल श्रुतिकी 
असंगति स्पष्टतः होतो ) । 


परो विधो न झाददार्थ इति न्यायवशादयस्‌ । 
न सुष्ठु घटते तस्मादयुक्त इति चेन्न तत्‌ ॥२१९॥ 
भास्करः-फिर भी आपको विद्यापदकी उपासनामें लक्षणा करनी 
ही पड़ेगी । क्योंकि विद्यापद ज्ञानमें रूढ़ है। न्याय है--त विधौ परः 
शब्दार्थः । अर्थात्‌ विधिमें लाक्षणिक शब्दार्थं नहीं होता । अतः यह अर्थं 
अयुक्त है। इसका उत्तर सुनिये ॥२१८-२१९॥ श्व ०» 
। लोके विद्यापदं ज्ञाने रूढं यद्यपि विद्यते। ४ ` 
तथापि वेदे तदिवमुपास्तो च प्रयुज्यते ॥२२०॥ 
यद्यपि छोकमें विद्यापद ज्ञान में रूढ है । तथापि वेदमें उपासनामें भी 
विद्यापदका प्रयोग आया है ॥२२०॥ 
ननु लोके यदर्थः स्याच्छब्दो चेदेऽप्पसौ तथा । 
| इत्येवं भाष्यकारेण शबरस्वासिनोदितम्‌ ॥२२१॥ 
पूर्वपक्षः--भाष्यकार शवरस्वामोने बताया है कि लोकमें जिस अर्थमें 
शब्दका प्रयोग होता है वेदमें भी उसी अर्थमें समझना चाहिये । तब लोकमें 
विद्यापद ज्ञानार्थक है तो वेदमें उपासनार्थक केसे ? ॥२२१॥ 
सत्यं तत्रेव चाभाषि नियमः सति संभवे । 
असंभवेऽन्यपरता भाष्यकारस्य संमता ॥२२२। 
उत्तरः वात सही है। किन्तु “सति संभवे” इतना वहां जोड़ा है। 
असंभव हो तो अन्याथंता भी माष्यकारको अभीष्ट है ॥२२२॥ 
विद्यया देवलोकः स्यादित्यन्यत्र समी रितम्‌ । 
तत्रोपास्तिहि विद्या स्याद्‌ विज्षेषफल्कोतंनात्‌ ॥२२३॥ 


oS आ 


मन्त्रः] शांकरमाष्य-जयमङ्गीयवात्तिकाभ्यां सहिता 


बरह्मवित्परमाप्नोति सर्वान्‌ कामांश्च सोऽश्र॒ते 

कुतस्तस्य तु वक्तव्यो देवलोकः फलं पृथक्‌ ॥२२४ 

असंभव इसलिये कि अन्यत्र धरू तिने कहा है-विद्यासे र 
प्राप्ति होती है। यहां विद्याका उपासना ही अथं है । अन्यथा 
फलकथन अनुपयुक्त होगा । क्योंकि अन्यत्र श्रुतिमें ब्रह्मवेत्ता पर 
आप्त होता है। सर्व कामनाओंको प्राप्त होता है ऐसा बताया 
सर्वंकामप्राप्ति होनेसे पृथक्‌ देवलोकप्राप्तिकथन उपयुक्त नहीं ह 
“सकता ॥२२३-२२४॥ 


॥ इति द्वितीयप्रकरणसम्वन्धभाष्यवातिकम्‌ ॥ 


—° 0 ० 
१02 
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अन्धं तमः प्रविशन्ति ये$विद्यामुपासते | 
ततो भूय इव ते तमो य उ विद्यायां रताः ॥8॥ 


अज्ञानरूपी घोर अन्घकारमें वे प्रवेश करते हैं जो केवल अविद्या 
यानी कर्ममें ही लगे रहते हैं। वे उससे भी बढ़कर अंधकारमें पड़ जाते 


. हैं जो केवल उपासनामें लगे रहते हैं ॥९॥ 


तयोज्ञानकमंणोरिदेकेकाचुष्ठाननिन्दा सञ्चच्चिचीपया, नः 
निन्दापरेव । एकेकस्य एथक्‌ फलभ्रवणात्‌--“विद्यया तदारो- 
इन्ति” “विद्यया देवलोकः” “न तत्र दक्षिणा यन्ति? “कमेणा 
पितृलोक” इति । न हि शास्त्रविहितं किंचिदकतेव्यता मियात्‌ । 
उन उपासनारूपी ज्ञान और कर्मकी केवळ एक-एकके अनुष्ठानकी 
जो निन्दा यहां की गयी है वह समुच्चयार्थ है, न कि वस्तुतः निन्दनीयत्व- 
बोघनाथे । कारण एक-एकका पृथक्‌-पृथक्‌ फल श्रुतिमें कहा गया है। 
जेसे कि--“विद्यासे लोग देवतापदपर आरूढ होते हैं” “विद्यासे 
देवलोककी प्राप्ति होती है” “वहां दक्षिणमार्गो नहीं पहुँच पाते हैं” 
“कमसे पितूलोक प्राप्त होता है” इत्यादि । क्योंकि शास्त्रबिहित कार्य 
कमी अकतंव्य नहीं हो सकता | 
एकेकसमनुष्ठाननिम्देयं कमंविद्ययो: । 
समुच्चिचीषयाऽन्यार्था न तु निन्दापरेव सा ॥शा 


` यहां कर्म और उपासनाकी बिना समुच्चय, ्रत्येकानुष्ठानकी निन्दा 
दाह है अर्थात्‌ समुच्चयविधानार्थ है । निन्दामें ही उसका तात्पर्य 
॥१॥ 


ननु स्तुत्या विधिरिव प्रतिषेधोऽपि निन्दया । 
कथ न गम्यतां मेवं पृथकूफलसमोरणात्‌ ॥२॥ 
कणा पितुलोकः स्यादवेवलोकश्च विद्या । 
इत्येवयुभयोरेव सत्फलं भूयते पृथक्‌ ॥३॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता 


“यः स्तूयते स विधीयते' के अनुसार जिसकी स्तुति की जाती है उसकी . 
विधि मानी जाती है। ठीक उसी प्रकार यो निन्द्यते स निषिध्यते' यह 
नियम भी उचित है अर्थात्‌ जिसकी निन्दा होती है उसका निषेध होता 
है । अतः यहां केवल कर्म तथा केवल उपासनाके निषेधमें तात्पये क्यों 
नहीं ? इस शंकाका समाधान यह है कि कर्मसे पितूलोककी प्राप्ति होती 
है उपासनासे देवलोककी प्राप्ति होती है इस प्रकार अलग फल बताया 
गया है । अतः वह निषेधविषय नहीं हो सकता ॥२-३॥ 

नन्वेषा प्रतिषेधस्य कल्पनेव निरास्पदा । 
अकतेव्यत्वशङ्केयं कथं भाष्कृता कृता डी 


अस्त्यग्निहोत्रं जुहुयादिति प्रात्यक्षिको निधिः। 
निषेधकल्पनामेष घुनुयान्नेव संशयः॥५॥ 
शंका--निन्दावाक्यसे प्रतिषेधकल्पना कर “अकतंव्मतामियात्‌” ऐसी 

शंका जो भाष्यमें ध्वनित हुई। वह शंका ही निराधार है। क्योकि- 
“अग्निहोत्र जुहुयात्‌’ यह प्रत्यक्षविधि है। प्रत्यक्षविधिको अनुमेयनिषेघ 
बाधित नहीं कर सकता । क्योंकि जबतक निन्दासे निषेधानुमान होगा 
उससे पहले ही प्रत्यक्षविधि अर्थास्तित्व बोधनकर अभाववाघ. 
करेगी ॥४-५॥ 

सेवं निन्द।परत्वं स्यात्‌ प्रकृताया: श्॒तेयंदि। 

प्रत्पक्षविधिरप्युक्तो विघ्याभातो भवेत्तदा ॥६॥ 


स्याज्जतिलयवाग्वा चा जुहुपादिति वेदगीः। 
विघ्याभासोऽनाहुतयो जतिळा इति निन्दया (जा 
जुहोति पयसेत्येचं विध्यर्था यदि सोच्यते। 
समुच्चयविधानार्थामिहापीति समं तदा ॥८ 


उत्तरः-यदि “अन्धं तमः” इत्यादि श्रुति सचमुच निन्दापरक होगी 
तो “अग्निहोत्र जुहोति” यह प्रत्यक्षविधि भी विध्माभास हो जायेगा | 
जेसे “अनाहुतयो वे जतिलाः” इस निन्दासे कारण “जतिलयवाग्वा वा 
जुहुयात्‌” यह प्रत्यक्षविधि भी विध्याभास हो गया । यदि कहें कि “पयसा 
जुहोति” इस विधिके लिये “अनाहुतयो वे” यह निन्दा है तो प्रकृतमें 
भी अन्घं तमः” यह निन्दा समुच्चयविधानार्थं है यह तुल्य है ॥६-८॥ 


२१७२ ईशावास्योपनिषद्‌ [ दशमो 


कथं तह्यंत्र वार्या स्यात्तद्विष्याभासतेति चेत्‌ । 
पृथक्‌ फलश्रुतेरेव न तु सा जतिलधुतो॥९॥ 


यदि दोनोंकी समानता है तो जतिलविधिके समान ही अग्निहोत्र- 
विधि भी विध्याभास क्यों नहीं होता इस शंकाका समाधान यही है कि 
'अग्निहोत्र श्रुतिमें पृथक्‌ फलश्रुति है । जतिलविधिस्यलमें पृथक्‌ फलश्रुति 
नहीं है ॥९॥ 
नन्वर्निहोत्रं जुहुयात््वगंकाम . इति स्फुटम्‌ । 
अधिक्रारदिधादेव शूयते कमणः फम्‌ ॥१०॥ 
तत्राऽकतंग्यताशङका कथंकारं सपुत्यिता। 
न जतिलाधिकारेऽस्ति फलं प्रत्यक्षतः भतम्‌ ॥१:॥ 
शंकाः--“अग्निहोत्र॑ जुहुयात्‌ स्वर्गकामः” इस अधिकारविधिमें ही 
"स्वगंफलकथन किया है। तव उसमें अकतंव्यताकी शंका कैसे उठी? 
“जतिलयवारवा वा जुहुयात्‌” इसमें फलकथन नहीं है। विधि होनेसे 
'फ केवळ कल्प्य होगा अतः वह उदाहरण संगत नहीं है ॥१०-११॥ 
सैवं नित्याग्निहोत्रा दिकसेंवात्राभिधीयते । 
जीवनेकमिनित्तित्वात्तथा चोक्तं जिजीविषेत्‌ ॥१२॥ 
उत्तरः यहाँ समुच्चयविचारमें काम्यारिनहोत्रादिको लेकर विचार 
नहीं है । किन्तु नित्य अग्निहोत्रादिको लेकर ही विचार है । जीवनादि- 
मात्र जिसमें निमित्त हो वह नित्य है। यही बात “जिजीविषेत्‌” से 
दवितीयमन्त्रमें बताया ॥१२॥ 
ननु चाज्ञत्वकामित्वे कर्मनिष्ठस्य निञ्चिते। 
महताङम्बरेणेतत्संप्रत्येव निरूपितम्‌ ॥१३॥ 
शंका: छेकिन अभी-अभी बड़े आडम्वरके साथ भाष्यकारने कर्मा- 
'निष्ठको अज्ञ तथा कामी ( सप्तान्नसर्गादिकथन द्वारा ) सिद्ध किया । तव 
'विचार काम्यकर्मका हुआ'। नित्यकर्मका कहां विचार सिद्ध होताहै ॥१३॥ 
सत्यं निरूपितं किन्तु स्वगकामभ तो ञ्तम्‌। _ 
कुतो हि युक्तिनिवहैनिरूपणमपेक्षते ॥१४॥ 
नित्यादिष्वश्च तत्वेन कामनाया निरूपणम्‌ । 
अपेक्षितमतोऽप्येव नित्यक्मेव लभ्यते ॥१५॥ 
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कर्मनिष्ठको अज्ञ तथा कामी सिद्ध किया भाष्यकारने, सही 
किन्तु “स्वर्गकामो यजेत” यहां श्रुतिमें कामना बतायी है तो उसे 
से सिद्ध करनेकी जरूरत क्या थी ? बल्कि यह आपका पूवंपक्ष ही सिद्धान्त 
को सिद्ध करता है। नित्यकमोमें फलकामना अश्रुत है। अतः अश्रुत 
कामनाको सिद्ध करना हो तो प्रयत्न करना ही पड़ेगा। उस प्रयत्नसे 
ही सिद्ध होता है कि अश्रुत कामनावाले नित्यकर्मादिका ही यहां 
विचार है ॥१४-१५॥ 
नन्वत्र नित्यकर्मेव यदि वक्षि विवरक्षितम्‌। 
कथं तस्य फलं तावत्‌ पितुछोको$भिधीयते ॥१६॥ 


अत्र ब्रमः फलं नित्यकमंणामपिं मन्महे। 
नित्यत्वं तु यतः कामो नाधिकारिविश्ञेषणम्‌ ॥१७॥ 
परन्तु यदि यहां नित्यकर्म ही विवक्षित हो तो पितृलोकफलकथन. 

केसे हो ? नित्यका फल नहीं होता इस शंकाका समाधान यह है कि हम 
नित्यकमाँका भी फल मानते हैं। तव नित्यकर्म केसे ? यह प्रश्न होगा । 
उत्तर है--“स्वगंकाम: इत्यादि रीति यहां अधिकारिविशेषण नहीं है । 
अतः नित्य कहते हैं ॥१६-१७॥ 

ननु कामोऽपि सन्तव्यमधिकारिविशेषणम्‌ । 

यतोऽस्यस्य हि संन्यासनिष्ठाषिकृतिमब्नवोत्‌ ॥१८॥ 


शंकाः-अधिकारिविशेषणके इपमें कामना तो आपके मतमें होना" 
चाहिये । कामना न हो तो संन्यासनिष्ठामें अधिकार है ऐसा पहले सिद्ध 
किया है ॥१८॥ 
सत्यं जायादिविषयामेषणां मन्महे तथा। 
न पुनः स्वरंकामादिमधिकारश्ुतिश्रुतम्‌ ॥१९॥ 
उत्तरः--यह भी वात सत्य है। किन्तु कोनसा काम विशेषण है ? 
वित्तैषणा जायेषणा आदि कर्माधिकारिविशेषण है जो युक्तितः प्राप्त है। 
न कि स्वर्गकामना आदि श्रुतिकथित कामना नित्यकर्मके लिये अधिकारिः 
विशेषण है ॥१९॥ 
स्वगेच्छादिः भू त: काम्ये ह्यविकारिविञ्ञेषणम्‌ । 
नित्यादिकर्मसामात्ये काममात्रं विशेषणम्‌ ॥२०॥ 
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काम्यकर्ममें स्वगंकामनादि विशेषरूपेण अधिकारी का विशेषण है। 
'नित्यादि कर्मसामान्यमें कामनामात्र अधिकारिविद्ेषण है ॥२०॥ 
नित्यं नेमित्तिकं काम्यं प्रायश्चित्तं च दशितस्‌ । 
प्राक्‌ संप्रति तु नित्यादिमात्रं कस्माल्तिगद्यते ॥२१॥ 


युक्तं च तद्‌ यतो द्वौ हि धर्मौ वेदोदितौ मतो । 

भ्रवृत्तिवच निवृत्तिश्च तयोरेवात्र वर्णनम्‌ ॥२२॥ 

तत्र काम्यं कथंकारं व्यास्यायां परिवज्यंते । 

तद्धि संसारफलकं कुतस्त्यक्तव्यमेव च ॥२३॥ 

पूर्वपक्षः--पह्ले “कुर्वन्नेवेह कर्माणि” में चार प्रकारके कर्म बताये-- 

नित्य, नेमित्तिक, काम्य और प्रायश्चित्त | परन्तु यहाँपर व्याख्या करते 
समय “कथमकतंव्यतामियात्‌” इस भाष्यपंक्तिकी रक्षा के लिये नित्यादि- 
सात्र केसे ळे रहे हैं? उचित भी है चारोंका ग्रहण | क्योंकि वेदोंमें 
प्रवृत्ति और निवृत्ति इन दो धर्मोका वर्णन है। उन्हीं दो वेदार्थोका 
यहाँपर निरूपण है। काम्यकमं भी प्रवृत्तिके अन्तगंत ही है। कर्मका फल 
संसार और ज्ञानका उससे विरुद्ध मोक्षफळ आदि कहनेसे काम्यकर्मका 
ग्रहण नितरां होना चाहिये था | उसका वर्णन यहाँ क्यों छोड़ देते हैं ? 

अत्र ब्रूमः सर्वमेव यद्यप्यास्नायचोदितम्‌ । 

गह्यतेःत्र तथाप्पेतन्न समुच्चयमध्यगस्‌ ॥२४॥ 


स्वर्गादिविनियुक्तस्य न पृथक्‌ चोदनां विना। 
अन्यत्र विनियोगो हि कल्प्यते कर्मणोऽञ्जसा ॥२५॥ 
काम्यानां कथमानस्त्यास्स्पाच्चाज्ेषसमुच्चयः। 
किदित्समुच्चयाथं्वेऽनियमश्च प्रसज्यते ॥२६॥ 


उत्तर: यद्यपि वेदोक्त सभी कमं प्रवृत्तिरूपमें यहाँ ग्राह्य हैं। तथापि 
समुच्चयविधिमें काम्यकमं प्रविष्ट नहीं होता। ्वर्गादिविशेषफळार्थेविनियुक्त 
ज्योतिष्टोमादिका विशेषविधिके विना अन्यत्र विनियोग सरळतासे संभव 
नहीं है । निराकांक्ष ज्योतिष्टोमादिके लिये विशेषविधि आवश्यक होगी । 
क्योंकि विशेषविनियोगरहित नित्यादि कमंसे समुच्चयविधिकी : गतार्थता 
होनेसे अन्यत्र अवरुद्ध काम्यकमंतक उसकी गति ही नहीं रहेगी । दूसरी 
वात--काम्यकम अनन्त हैं उन सबका समुच्चय असम्भव हे । किचित्काम्य 
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कर्मसमुच्चय हो तो कौन-कौन काम्यकमं समुच्चय है इसमें विनिगमना नहीं 
होगी। उस संशयपतित कर्मनिणंय होनेसे पुवे ही अनवरुद्ध नित्यादि 
'कर्मो से आकाङ्क्षापूति होगी ॥ (४-२६ 


निषेकादिइमझानान्तं कुवंन्नेव जोजीविषेत्‌ । 
एवकरेण  नियतकतंव्यं कर्म लस्प्रते ॥२७॥ 


काम्यं कुर्यान्त वा कुर्यात्तद्धि कामनिमित्तकम्‌ | 
ततइच नियतं नेव पुवंमप्याप्यतेऽञ्जसा ॥२८॥ 


बल्कि “कुर्वन्नेवेह कर्माणि” में भी काम्यकमंका ग्रहण बराबर नहीँ 

हो पाता । क्योंकि कुवंन्नेव इस एवकारसे नियत कतंव्यकमंकी प्रतीति 
होती है। काम्यकर्म कामनानिमित्तक है, करे या न करे तो भी चळेगा। 
उसमें “कुर्वन्नेव” यह नियम जोड़ा नहीं जा सकता ॥२७-२८॥ 

ननु चात्र अतिदेवो सवंलोकहितेषिणो । 

वेदोक्तकर्मसांतत्यं विधत्ते श्रेयसे नुणाम्‌॥२९॥ 

नित्यं वा कास्यमेवाहो यत्किचित्कर्म सन्ततम्‌ । 

कतंव्यमेव मनुजेरित्याहाशून्यताकृते ॥३०॥ 

न च नित्यत्रिकल्पः स्यादेवं' चेदिति सांप्रतम्‌ । 

पृयङ्नित्यविघानेन तहिकल्पाप्रसक्तित: ॥३१॥ 


नित्यादिशेषकालो मा शून्यो भूदिति हि श्रुति: । 


विकल्प्य काम्यकर्माणि विधत्त इति चेन्न तत्‌ ॥३२॥ 
पूरवपक्षः--“कु्वन्नेव” यह सकरलोकहितैषिणी श्रुति वेदोक्त कमंसां- 

तत्यका विधान करती है। नित्य काम्य कोई भी कर्म निरन्तर करते रहो 
जिससे तुम्हारा समय शून्य न निकले । यह शंका करें कि फिर इस प्रकार 
नित्यकमंका भी विकल्प होने लनेगा तो जवाब है-“अहरहः संध्यामुपा- 
सीत” इत्यादिसे ही उनकी नित्यकतंव्यता प्राप्त है। हां नित्यादि कमसे 
बचे हुए समयको अशून्य करनेके लिये विकल्पेन काम्यकर्मोको करो यही 
श्रुतिका तात्पर्याथं है । इसका उत्तर सुनिये ॥२९-३२॥ 

सांतत्यं न विधेयं स्यात्कालो ह्यविधिगोचर: । 

कमं तद्युक्‌ तत्फलं वाऽजामिवद्‌ दुःशकं नृभिः ॥३३॥ 
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तदा$ःहारविहारादि परित्याज्यं भविष्यति. 
नेव निद्रा न विश्वास: फमंसांतत्यहानितः॥३४॥ 
उत्तर:--कर्मसांतत्य एक तो विधेय नहीं होता । क्योंकि सांतत्य काल 
है । और काल विधिविषय नहीं होता । काल को विधिविषय माना भी 
जाय, या संतत कमं विधेय हो या अजामिताके समान सांतत्यके प्रयोजक 
कमं विधेय माने जायं तो भी सम्भव नहीं । कारण मनुष्यके लिये यह 
शक्य नहीं है। ऐसे फिर निरन्तर कमं ही हो एतदर्थं आहारविहार भी 
छोड़ना पड़ेगा | नींद त्यागना होगा और विश्राम कभी भी लेना नहीं 
होगा ॥३३-३४॥ 
तस्मादज्ञं पुरस्कृत्य कुवन्नेवेति वेदगीः। 
नित्यादीनि न कर्माणि संन्यस्येदिति भाष्पते ॥३५॥ 
अतः ““कुवन्नेव” यह श्रुति अज्ञानीको लक्ष्यकर नित्यादिकर्मसंन्यास न 
करो यही कहती है ॥३५॥ 
नन्वेषां नित्यकार्यत्वात्‌ स्वत एव समुच्चयः । 
भवेत्‌ कस्माद्विधोयेत प्राप्त एव समुच्चयः ॥३६॥ 
पर्वपक्षः--नित्यादि कमं तो यू' भी अवश्यकतंव्य है अतएव स्वतः 
समुच्चय होगा । समच्चयविधानकी क्या आवश्यकता ? ॥३६॥ 
न चोपास्तिनं नित्येति दु्लभस्तत्समुच्चयः। 
न नित्यं तद्िषियुक्तोऽनित्यत्वादिति सांप्रतम्‌ ॥३७॥ 
यदि कहें कि संध्यादि नित्य है, किन्तु उपासना नित्य नहीं है, अतः 
स्वतः समुच्चय केसे हो ? उपासनाको भी नित्यविधि कर दी जाय, ऐसा 
नहीं कह सकते क्योंकि उपासना नित्य है ही नहीं, वह नित्यकमंके बराबर 
नहीं कही जा सकती ॥३७॥ 
उपास्तरेव तह्यांस्तु समुच्चयविधिस्तथा । 
तथेव सिद्धेरुभयसमुच्चयविधिः फुतः ॥३८॥ 
तो भी उपासनासमुच्चयका ही विधान किया जाय। उभयसमुच्चय- 


* विधान किस लिये ? ॥३८॥ 


सेवं दघ्नेखियेच्छोहि जुहुयादिति यत्‌ पृथक्‌ । 
अपेक्षितो विधिरिह विद्ञेषफलहेतवे ॥३९॥ 


हम 
छु? 
तर 


मन्त्र: | ंकरमाष्य-जयमङ्गलीयवातिकाम्याँ सहिता . 
उत्तरः--“दध्ना जुहोति” ऐसी विधि होनेपर इन्द्रियकामके लि 
विधि जैसे अपेक्षित है, अतएव “दघ्नेद्रियकामस्य जुहयात्‌' 
भी सार्थकता है, वेसे विशेष फलके लिये उभयसमुच्च 
आवश्यक है ॥३९॥ 
यर्शत्र भेदिभिः प्रोक्तमोदावास्यरितीरिता । 
योपासना यच्च कमं कुदंग्नेवेति दशितम्‌ ॥४०॥ 
तमो: समुच्वयं संप्रत्यग्धं तम इति थुति:। 
विधत्त इति तन्नेव युक्तमर्थविपर्ययात्‌ ॥४१॥ 
यहांपर द्वेतवादियोंकी व्याख्या ऐसी है कि “इशावास्यं'' में बतायी | 
उपासना और “कुव॑न्नेवेह” में ववाये हुए कमंके समुच्चयका “अन्धं तमः 
इत्यादिसे विधान है। यह व्याख्या असमोचीन है। कारण “ईशाः 
वास्य में उपासनाविघान है ही नहीं यह हमने बताया है ॥४०-४१॥ 
उपास्तिकमंणोरत्र स्वरूपानभिघानतः । 
उन्यन्रोक्ते परिग्राह्मे दुथारम्भे तदीरणम्‌ ॥४२॥ 
यहां उपासना और कर्मका स्वरूप तो बताया नहीं है। अतः अन्यत्र 
कथित उपासना और कमका ग्रहण करना पड़ेगा । तव प्रारम्भमें “ईशा- 
वास्यं” इसप्रकार अनुवाद किसलिये है? पृथक अनुवाद व्यर्थ होगा ॥४२॥ 
एङप्रकरणस्थत्वात्‌ समुच्चयदिधिभेबेत्‌ । 
आरम्भे तत्फछविधिरुदितो ह्यघुनेति चेत्‌ ॥४३॥ 
ुर्वपक्षः--“इशावास्यं'' “कुर्वन्नेव यह अनुवाद नहीं किन्तु समुच्चय 
विधि है । एक प्रकरणस्थ होनेसे समुच्चय सिद्ध होता है । यह उत्पत्तिविधि 
है। “अन्धं तमः” इत्यादि में फलविधि है । अतः उक्त दोष नहीं ॥४३॥ 
एकप्रकरणस्थानामङ्काद्भित्वं विलो[ल्तिम्‌। 
कथं समुच्चयो लम्यस्तद्विधिश्षुतिमन्तरा ॥४४॥ 
समाधानः-एकप्रकारणस्थोंका अङ्जाङिगभाव देखने में आया है। 
तब समुच्चयविधि श्रुतिके विना केसे हो ? समुच्चयश्रुति चकारादि वहां 
है नहीं ॥४४॥ 
- अन्यदेवाहुरित्यादि पृथक्‌ फलसमीरणात्‌। 
नाङ्काङ्भिभाव इति चेन्सेवं नोपक्रसे हि तत्‌ ॥४५।। 


१७८ ईशावास्योपनिषद्‌ [दशमो 
“अन्यदेवाहुविद्यया? इत्यादिसे पृथक्‌ पृथक फलकथन होनेसे अंगांगि- 
भाव नहीं होगा ऐसा भी नहीं कह सकते। क्कोंकि यह उपक्रममें 
नहीं है॥४\॥ 
फलं स्यान्ननु भुञ्जीथा कः शोक इति वोदितम्‌ । 
उपास्तेः कमंणश्चेव कर्माऽलेपस्तयेति चेत्‌ ॥४६॥ 
पूर्व प्ष---' तिन त्यक्तेन भुञ्जीथाः” से या “को मोहः कः शोकः” से 
कथित उपासना का फल होगा। कमका फल “न कमं लिप्यते” यही 
होगा ॥४६॥ 
न कमं लिप्पत इति फलाभाव उदीरते । 
कथं तस्य फलत्वं स्यान्निष्कामं तत्त्वयेष्प्रते ॥४७॥ 
सत्कमंभिरसत्कर्मलेपाभावः स्वयं भवेत्‌ । 
कुतस्तदपि वक्तव्यं प्रत्यद्षात्वात्कलस्य च॥४८॥ 
दुःखष्वंसफले वाच्ये नाग्यथेतोऽस्ति योजयन्‌'।| 
अलेपं यज्जगौ मन्त्रस्तेन द्वारं हि सुच्यते॥४२॥ 
दुष्कमंलेपरहिता विद्या शझोकादिहारिणो। 
इत्यङ्करवं बलादेव कमंण: स्यात्तदा तत्र ॥५०॥ 
दूसरी बात “न कमं लिप्यते” का अथं 'कर्मफल नहीं होगा', यही 
होगा । क्योंकि कमं क्षणध्वंसी है । तब फलाभाव फल केसा ? आपके मतमें 
निष्कामकर्म कथित होनेसे नितरां फल सिद्ध नहीं होगा और “अनघं तमः 
इत्यादि में तो सकामता एवं फलवत्ता कही जा रही है। यदि यह अर्थ 
मानते हैं कि सत्कर्मोसे अशुभकमंछेप नहीं होगा, तो वह स्वतः सिद्ध है। 
बह कोई फल नहीं है । तीसरी बात--दुःखनाश कमफल कहना चाहिए 
था | सत्कमंका वही फल है । तिसपर “एवं त्वयि नान्यथेतोऽस्ति” जो 
व्यक्ति कमंलेपध्वंसको हो किसी कारणवश ठू ढ रहा है उसके लिए कहा 
जा रहा है- अन्य मागं नहीं है। अर्थात्‌ वह दुःखनादकी ओर नहीं झांक 
रहा है। किसी अन्य कार्येमें कमंलेप प्रतिबन्ध हो रहा है उस प्रतिबन्धका 
नाश चाह रहा है। उसके प्रति कहा जा रहा है फम करो अन्य उपाय 
नहीं है । सांनिध्यात्‌ उपासनाफलमें हो दुष्क्रमंलेप प्रतिबन्ध होगा । यह 
छोकप्रसिद्ध भी है कि पापीको उपासनाफरु नहीं मिळता तव वलात्‌ ईशा- 
वास्यं इस उपासनाका ही अङ्ग कमं सिद्ध होगा ॥४७-५०॥ 


अन्त्रः] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहित 
तत्रः-अन्धं तमः-अदशंनात्मकं तमः प्रबिशन्ति | के १ 


कर्म एवं उपासनाके अनुष्ठाताओमि वे अन्य अर्थात्‌ अज्ञा 
प्रवेश करते हैं। कौन ? 


भिद्येतातः प्रकरणं बलादेव न: संशयः। 
प्रत्यभिज्ञापि नात्रास्ति संभूतेः पृथगोरणात्‌ 0५१७ 


तब ““ईशावास्यं'' इत्यादि और “अन्धं, तमः" इत्यादि दो प्रकरण 
स्पष्ट भिन्न सिद्ध होंगे। पूर्वमें कमं शब्द है। यहां अविद्या शब्द है 
कोई प्रत्यभिज्ञा भी नहीं है! प्रत्युत “सम्भूति च विनाशं च” 
इसे आप पृथक्‌ प्रकरण मान हीं रहे हैं। उसके अत्यन्त सदुश होनेसे 
-यह भी प्रकरणान्तर ही है ॥५१॥, ` 3 


साध्यन्दिनीयेः संसुतिंः प्रागेव परिपद्चते। टे 
तदेकाथ्येंबिणिश्वेक॑_ कथं प्रकरणं तव ॥५२॥ 


दुसरी बात--माध्यन्दिनीय शाखामें संभूत्युपासनाको पहले पढ़ छिया 
और बादमें विद्याविद्योपासनाको । उसके साथ एकर्थकता माननेवाले 
तुम्हारे मतमें प्रकरणान्तरसे, विच्छित्न होनेसे “ईशावास्यं” और "विद्यां 
चाविद्यां च“ की एकप्रकरणता. किस प्रकार ? ॥५२॥ 


तस्माऱ्िन्नं प्रहरणं पूवं ज्ञानमुदोरितम्‌ । 
इह विद्येत्युपास्तिः स्यादिति सबं समञ्जसम्‌ पशा 


इसलिये “ईशावास्य "से “अन्धं तमः? इत्यादि प्रकरण भिन्न ही 
है । प्रथम ज्ञान बताया । यहां विद्यापदसे उपासना । इस प्रकार सभी 
उपपन्न हुआ ॥५३॥ 


अन्ध तमः प्रविशन्ति 


प्रदिशिन्ति तमोऽन्धं ते यत्किलाइइशंनात्मकम्‌ \ 
आत्माऽस्फुरणमञ्ञानं तम इत्यभिधीयते ॥५४। 


- १८० ईशावास्योपनिषद्‌ [ दशमो 


वे अन्धतममें प्रवेश करते हैं ( कौन ? यह आगे कहेंगे ) अन्ध अर्थात्‌ 
अदशंनात्सक । आत्माका स्फुरण जिससे न हो उस अज्ञानको तम 


कहते हें ॥५४॥ 


या त्वात्माकारिणो वृत्तिस्तत्त्वमस्यादिवाक्यजा । 
साक्षात्वाद्विषयस्येषा दर्शनं पोच्यते बुघेः॥५५॥ 


तदापि विद्यतेऽज्ञानं पुरुषागोनिबन्धनम्‌ । 
दश्षंनात्मकमेतत्स्यादन्थं तःडन्नमुच्यते ॥५६॥ 


भाष्यमें अदर्शनात्मकं तमः ऐसी व्याख्या की है। तो क्या कोई दशं 
नात्मक भो तम है? अवद्य है। तत्त्वमसि आदि महावाक्योंसे जो वृत्ति 
होती है वह दर्शन है। क्योंकि विषय ब्रह्म अपरोक्षरूप है । हाँ, पुरुषा- 
पराधके कारण वह परोक्षवत्‌ होता है। अर्थात्‌ अज्ञान भी उस समय 
रहता है । उस अज्ञानको दशंनात्मक अज्ञान कह सकते हैं। तत्त्वमस्यादि 
वाक्यजन्य वृत्ति न हो तो अदर्शनात्मक अन्ध तम = अज्ञान है ॥५५-५६॥ 


नन्वग्नं ऽन्धं तम इति वक्ष्यतें प्रकृती लय: । 
स एव क्स्मान्वात्रोक्तो मेवमन्यफछोक्तितः ॥५७॥ 


पितुल्लोकपरिप्राप्तिः कर्मणो वक्ष्यते फलस्‌। 
न प्रघानल्याथंत्वं व्याख्यातु शक्यते तत: ॥५८॥ 


यद्यपि संभूतिकी व्याख्यामें “अन्धंतमः”का प्रकृतिलय अर्थ कहना 
है। तथापि यहां वही अर्थ नहीं है । क्योंकि “कर्मणा पितृलोकः” ऐसा 
वृ हदारण्यकमें पितुलोकप्राप्ति फल बताना है ॥५७-५८॥ 


नन्वदशंनख्यं तु समुच्चयक्तामपि । ` 
तमोऽस्ति तेन निन्दाऽत्र कथमेवागस्यते ॥५९॥ 
र्वपक्षः-्रत्येक निन्दाके वाद समुच्चयविधान करेंगे । किन्तु समु- 
च्चयकारीको तत्त्वज्ञान नहीं होता। तव अदशंनात्मक तम उसका भी 
रह गया तो “अन्धं तमः? यह असमुच्चयकारीकी निन्दा केसे ? ॥५०॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाम्याँ सहिता 


सेवं, देवात्मभावोऽस्या उपास्तेवंक्यते फलम्‌ । | 
सोऽहमस्मीति तत्रास्ति भावना बोध एव च ॥६० 
उत्तरः-कर्मसमुच्चित उपासनाका देवात्मभाव फल बतायेंगे । वहां 
सोऽहमस्मि” ऐसी भावना भी है, बोध भी है ॥ ६०॥ ] 
न चवं तस्य संसारगतित्वं वक्ष्यते कथम्‌ । 
ब्र्मात्मेकत्वविज्ञानविरहादिति गाह्यताम्‌॥६शा 
पूर्वपक्ष: -यदि समुच्चयसे सोऽहं ऐसा ज्ञान होता है तो उसे संसारः 
गति क्यों कहा ? उत्तरः-देवात्मभाव होनेपर भी ब्रह्मात्मभाव नहीं हुआ 
इसलिये, ऐसा समझिये ॥६१॥ 
तह्यंवरशनछ्पं न समुच्चेतः कथं तमः। 
पशुस्वविरहादेव पशुत्वमितरस्य तु ॥६२॥ 
अन्योऽसावन्य एवाहसिति यो वेद कर्मकृत्‌ । 
पशुरेव स देवानामन्धं तस्य तमो मतम्‌ ॥६३॥ 
देवोऽहमिति यो वेत्ति स किचिढ्यापकात्मधीः । 
अतो नान्धं तसरतस्य किचिद्दशनसत्चतः ।६४।। 
पुणंब्रह्मात्मभावोःस्य नेवास्तीत्यत एव हि। 
भाष्यादौ तस्य संसारगतित्वमुपर्वाणतम्‌ ।'६५॥ 
यदि ब्रह्मातमेकत्वविज्ञान नहीं है तो समुच्चयकारीका भी अंध तम 
क्यों नहीं ? इस पूर्वेपक्षका समाधान यही है कि देवात्मभाव होनेपर पशु- 
भाव नहीं रहता । अतः अन्ध तम माना नहीं । केवल कमं करनेवाले में 
पशुभाव रहता है । देव अन्य है, मैं अन्य हुँ ऐसा जाननेवाला कर्मी देवों- 
का पशु होता है ऐसा वृहृदारण्यक्रमें कहा है। अतः यहां इसप्रकार विवे 
चना समझिये कि “देवोऽहं” ''आदित्यपुरुषोऽहं'” इत्यादि भावमें कुछ 
व्यापकात्मभाव आ जाता है अतः वहां अन्ध तम नहीं है। पूर्णात्मभाव 
न होनेसे उसे भाष्यादिमें संसारगति भो बताया ॥६२-६५॥ 
केवलायां तु विद्यायां नेठ देवातमभावना । 
ततस्तस्याप्यन्धसेव तमस्तच्च प्रवक्ष्यते ॥६६॥ 
हां, केवल उपासना ( असमुच्चित उपासना ) में भी देवात्मभावना 
नहीं है अतः अन्ध तम है यह आगे कहेंगे ॥६६॥ 


१८२ इशावास्योपनिषेद्‌ ˆ [ नवमोः 


येऽविद्यां-विद्याया अन्या तां कर्मेत्यथः, कमणो विद्याविरोधिः 
स्वात्‌, तामविद्याम्‌ अग्निदोत्रादिलक्षणमेव केषलागुपासते- 
तत्परास्सन्तोऽलुतिष्ठन्तीत्यभिप्रायः 

जो अविद्याकी उपासना करते हैं। अविद्या माने कमं, वह विद्यासे अन्य 


एवं विद्याविरोधी होनेसे अविद्या कहलाया | उम अगिनिहोत्रादिरूप केवल 
अविद्याका ही तत्परताम्ने जो अनुष्ठान करते हैं ऐसा यहां अर्थ है । 


येऽविद्यामुपासते 3 
के ते!' तमः्रवेष्टारः येऽविद्यां समुपासते । 
अग्निहोत्रादि -कमऽत्राऽविद्यावाब्देन भोष्यतेः।।६७॥ 
अन्ध तममें कौन प्रवेश करते हुँ ? जो केवल अविद्याके उपासक हैं ॥ 
अरिनहोत्रादि कमं ही यहाँ अविद्याशव्दैका अर्थे है ॥६७॥ 
नन्वज्ञानमविद्या पयत्‌ कर्मविद्या कथं भवेत्‌ । 
सेवं समुच्चयंविधिनेंबाज्ञानस्य संभवेत्‌ ॥६८॥ 
अविद्याका अर्थ अज्ञान होता है। कर्म उसका अर्थ कैसे ? सुनिये । 
अज्ञानका समुच्चयविधान असम्भव है ॥६८॥ 
व्यास्यातारोऽत्र सर्वेऽपि कर्मार्थत्वमतोऽब्रव्रन्‌.। 
इसीकिये सभी-व्याख्याकारोंने अविद्याका कर्म हो अर्थ माना ॥ 
तत्र कमंपवं त्यवत्वाऽविद्यां कस्माज्जगो श्रतिः ॥६९॥ ` 


, न ह्यबद्यापदं रूढं लोके वेदे च कमणि । 
उच्यते कमंसस्बद्धं सवंमाविद्यिक मतम्‌ ॥७०॥ 


पुर्वपक्ष:--तव कर्मपदको छोड्कंर, श्रुतिने अविद्या क्यों कहा? 


छोकमें या वेदमें कहीं भी अविद्यापद कर्मार्थमें रूढ़रूपसे प्रयुक्त नहीं 


हुआ है ॥६९॥ 


कुत्वं कमं भोक्तृत्वं फलमित्यादि ,- सर्वदः । 
अविद्यामयमेवेतिः स्पष्टं श्रुत्याउत्र सुच्यते |३१।। 
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समाघानः-कमंसे सम्बन्धित कतुंत्व, कर्म, भोक्तृत्व, फल आदि 
सभी अविद्यामय है। यही सूचित करनेके लिये शुतिने !अविद्यापदसे 
कर्मको कहा ॥७०-७१॥ 
विद्याविरोधिताहेतोरविद्या कर्म भण्यते। 
तथा सति कथं विद्योःदूएव्यमोक्षोऽस्तु कमंज; ॥७२॥ 


ज्ञाने सति न कर्मास्ति ज्ञानं न सति कमंणि । 
तथा चोभयजन्यत्वं मुक्तेः संभाव्यता कथम्‌ ॥७३॥ 


विद्याविरोधि होनेसे कमं अविद्या कहलाया । तब विद्यासे प्राप्य मोक्ष 
कमंजन्य केसे होगा ? ज्ञान होनेपर कतृत्वादियुक्त कमें नहीं । वेसे कर्मके 
रहनेपर ज्ञान नहीं | तब ज्ञानकमं उभयजन्य मोक्ष है ऐसा कहना कहांतक 
उचित है ? ॥७२-७३॥ 
ज्ञानक्मंयुतां भक्तिं व्याचस्धुर्मोक्षकारणम्‌ । 
विशिष्टाद्देतिनस्तत्त धृत्यभिप्रायदूरगम्‌ ॥७४॥ 
सारकराद्युतितं रात्सविद्याकर्मसमुच्चयस्‌ । 
अन्नाबिद्यापदेनेव थुतिर्मथ्नाति निर्भया ॥७५॥ 
विशिष्टाद्वेती ज्ञानकमंसहित भक्तिको मोक्षकारण मानते हैं। वे तो 
श्रुतिके अभिप्रायसे कोसों दूर हैं। भास्करादिने ज्ञानकमंसमुच्चयको 
मोक्षकारण बताया | सबको यहां अविद्यापदसे ही निर्भय श्रुतिने पीस 
डाला है ॥७४-७५॥ 
अविद्येतिपदेनंव ह्यप्रशस्तत्वशंसनात्‌ । 
कमेधद्धां दिधुनाःत स्वानुगानां शतिः स्वयम्‌ :७६॥ 
कमे शब्द छोड़कर अविद्याशन्द बोलनेसे कर्म अप्रशस्त है यह भी 
सूचित है। इस प्रकार श्रुति अपने अनुयायियोंमें जो कमंश्रद्धा है उसे भी 
चकनाचूर कर रही है ॥७६॥ 


मोक्षदं यदि कमं स्थादतिश्रेष्ठ अवेद्‌ भुवि। 
तददिद्येतिशव्देन निद्ठष्टेनोच्यते कुतः ॥७७॥ 
न हि सर्वोद्धदो राजा सुखंदाब्देन भण्यते । 
नुनमृ दिप्रहीताऽसो कृतघ्नस्तं तया भणन्‌ ॥७८॥ 


१८४] ईशावास्योपनिषद्‌ [ नवमो 


दानरः खलु हुंकुर्यात्‌ पिण्डदं मोक्षदं तथा। 
किन्वविद्यां समाए्याप्य शिष्यान्‌ वानरयेच्छुतिः se 


यदि कर्म मोक्षदायी हो तो संसारमें अतिश्रेष्ठ माना जाता | तब उसके 
लिये अविद्या जेसे निकृष्ट शब्दका प्रयोग क्यों होता ? स्ंसमृद्धि देनेवाले 
किसी राजाको क्या मूखंशब्दसे पुकारा जायेगा ? समृद्धि ग्रहणकर फिर 
राजाको मूर्ख कहनेवाला कृतघ्न नहीं माना जायेगा? बन्दरका स्वभाव 
है कि जो खाना दे उसीको घुड़की दिखावे। क्या इसीप्रकार मोक्षदायी 
कर्मको अविद्या कहलवाकर श्रुति शिष्योंको बन्दर बना रही है ?॥७७-७९॥ 


अस्या स्वारस्यतः श्त्या भगवत्पादबोधितम्‌ । 
हेतारत्यत्वमेवेष्रमिति निश्चीयते श्रुतेः॥८०॥ 
इसी श्रुतिके स्वारस्यसे भगवत्पाद श्रीशंकराचायंप्रतिपादित द्वेतमिथ्या- 
त्व ही श्रृतिको अभीष्ट है यह निश्चित होता है ॥८०॥ 
तथा ह्ययःवद्याकायंत्वाददिद्या कमं गद्यते । >) 
विद्यावरोधिताप्यस्य ह्यविद्याकार्यंतावञ्ञात्‌ ॥८१॥ 


विद्यया नाशितायां चाऽविद्यायां नेव कतुंता। 
न भोक्तृता नापि कर्म तस्माद्विद्याविरोधि तत्‌ ।८२॥ 


क्मंजन्यश्च सकलः संसार इति निदितम्‌ । 
बिद्याविरोधी सोऽप्ये विद्यानाइयोऽनुतः स्फुटम्‌ ॥८२॥ 


इसी बातको कुछ स्पष्टताके साथ देखिये-अविद्याका कार्य होनेसे 
कमे अविद्या कहलाता है । विद्याविरोधी भी अविद्याकाये होने ही से 
बताया गया है । विद्यासे अविद्या नष्ट होती है तो न कर्तृत्व रह जाता है 
और न भोक्तृत्व । तथा न कमं ही रह जाता है । यही तो बिद्याविरोधी 
है। अतः कमं अविद्याजन्य सिद्ध हुआ। तब कमंजन्य संसार भी 
तो विद्याविरोधी सिद्ध होगा। अर्थात्‌ विद्यानाद्य होगा | तव 
मिथ्यात्व भी संसारका स्पष्ट होता है । विद्याबाध्यत्व ही मिथ्यात्वका 
स्वरूप है ॥८१-८३॥ 


ननुपास्तिः कथं विद्या सापि विद्याविरोधिनी । 
मानसं कर्म तत्‌ कतृंभोक्तमावादिसंयुतम्‌ ॥८४॥ 
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सत्यं विद्येति तृपास्तिप्रशस्त्यर्षपुदी रितम्‌ । 

राजा संवृत्त इत्याह संपदाढ्यं पुरोहितं ।८५। . 

पू्वपक्षः-विद्याविरोधी होनेसे कर्मको अविद्या कहा तो उपासना 

भी तो विद्याविरोधी है। वह भी मानस कर्म है, कतुंभोक्तभावादिसे युत्त 

है। समाधानः--बात ठीक है। किन्तु उपासनाकी प्रशंसाके लिये विद्य 

शब्दका प्रयोग है। जेसे अधिक सम्पत्ति होनेपर पुरोहितको यह राजा 
चन गया ऐसा कहा जाता है ॥८४-८५॥ 


निगुंगोपासना साक्षात्कारिधीजननो अवेत्‌ । 

विद्यासामोप्यतस्तां च विद्येति विनिगद्यते॥८६॥ 
उपासनात्दसामान्यादन्याश्चेवमुपास्तयः । र 
विद्येति विनिगद्यन्ते न पुनर्वस्नुतस्तथा ॥८७॥ र 


निर्गुणोपासना साक्षात्कारात्मक ब्रह्मज्ञानकी जननी होनेसे उसे विद्या 
कह देते हें । फिर उपासना-सामान्यको ही विद्या कहने लगते हैँ । वस्तुतः 
उपासना विद्या नहीं है ॥८६-८७॥ 
ननु कर्मापि निष्कामं साक्षात्हारप्रयोजकस्‌ । 
विद्यासाम्नीप्यतस्तच्च विद्येति चिनिगद्यताम्‌ ॥८८॥ 


तथा कमंत्वस।माम्यात्कर्माण्यन्यानि यानि च। 
विद्येति बिनिगद्यन्तां तान्यप्येव तथेति चेत्‌ ॥८०७ 
पुर्वपक्ष:--निष्कामकमं भी साक्षात्कारग्रयोजक होनेसे विद्यासमीप है 


उसे भी विद्या क्यों न कहा जाय। फिर कमंत्वसामान्यको लेकर सभी 
कर्मोको भी विद्या क्यों न कहा जाय ? ॥८८-८९॥ 


कर्मभक्तेन कर्माणि निगद्यन्तां त्वया सुखम्‌ । 
विद्यति न पुनः श्रत्वा गदितानि तया खलु ।।२०॥ 
कर्मभक्त आप कर्मोको विद्या कहिये। पर श्रृतिने ऐसा नहीं कहा 
है। यहां श्रुत्यर्थविचार चल रहा है। और स्थितगतिचिन्तनमात्र 
करना है ॥९०॥ 
ननु यहत्प्रशंसा्ों विद्येत्यन्वर्थको न सः। 
तथाऽविद्येति निन्दाथंः शब्दो नान्वथंको भवेत्‌ (९१७ 
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पूर्वेपक्ष:--मेरे कहनेका मतलब यह है कि जिस प्रकार विद्यादाब्द. 
प्रशंसार्थ प्रयुक्त हुआ यथार्थार्थक नहीं वेसे अविद्याशन्द भी निन्दार्थं प्रयुक्त. 
हुआ, यथार्थार्थक नहीं ॥९१॥ 
सेवं प्रशंसा क्रियतां यस्य कस्याप्यहैछकम्‌ । 
विनेव कारणं निन्दा कुतस्ताबद्विधीयताम्‌ ॥९२॥ 
अकारणविनिग्दा तु . द्वेषादेव विधीयते। 
कः श्तेः कर्मणि द्वेषो विद्याकारिण्युपासता ॥९३॥ 


उत्तरः--बिना कारण भी किसीकी प्रशंसा आप कर लें, पर बिना 


कारण निन्दा करना तो अच्छा नहीं है। विना कारण निन्दा तव करते 
हें जब सामनेवालेसे कोई द्वेष हो। श्रुतिको कमंसे क्या द्वेष है कि उसकी 
निन्दा करनेमें लग गयी। फिर उपासनाप्रशंसा सकारण है। उसका 
अनुष्ठान इष्ट है । इसप्रकार कमंका सर्वथा त्याग अभीष्ट है क्योंकि उसका; 
नाम ही अविद्या रख छोड़ा ॥९३॥ 
ननु चान्धं तमो मर्त्याः प्रविशन्तीति निन्द्यते । 
समुच्चयार्थंमिति चेदुपास्तिरपि निर्द्यते ॥९४॥ 


भुयस्तमो विशन्तीति निन्दा विद्येति च स्तुतिः। 
स्तुतिनिन्दे च ग्रुगपदुपास्तेः कयमुच्यते ॥९५॥ 
समुच्चयवियो विद्यां चाविद्यां चेति गद्यते । 
विघो कथमदिद्येति निन्दा हन्त बिघोयताम्‌ ॥९६॥ 


तस्मादन्वर्थकः आाब्दोऽविद्येत्येष हि कर्मणि | 
न दु निन्दा3रोऽन्पार्थः सिद्ध तस्माद्ययो'बतम्‌ ॥९७॥ 
शंकाः-“अन्धं तमः प्रविशन्ति” यह निन्दाप्रकरण है ही, उसमें 
अविद्या कहकर भी निन्दा की तो क्या हानि ? समुच्चयविधानार्थं यह 
निन्दा सार्थक है, सकारण है। उत्तरः इसप्रकार फिर उपासनाकी भी 
तो निन्दा है ।“ततो भूय इव ते तमः” यह उपासनाको निन्दा है। उसमें 
“भूय इव ते तमः" यह तो निन्दा हो गयी और “य उ विद्यायां" यह्‌ 
विद्याशब्द प्रशसार्थक हो गया । तव निन्दा और स्तुति एक साथ होनेसे 
विप्रतिषेध क्यो नहीं होगा ? अच्छा, यथाकथंचित्‌ यहां जोडिये | आगे विधि- 
वाक्य आता है- विद्या चाविद्यां च अस्तद्वोदोभयं सह” वहां विधिमें विधेय 
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कमंकी अविद्या पद.सेःनित्दा केसे उपपन्न होगी ? विधेयको सर्वत्र स्तुति 

होती है, न कि निन्दा । इसलिये अविद्याशन्द निन्दा्थेक नहीं अन्वर्थक 
यही बलात्‌ मानना पड़ेगा । . तव पहले जो हमने बताया कि श्रुतिको व 
तथा तज्जन्य जगतका विद्यावाध्य होनेसे मिथ्यात्व अभिमत है यही बातः | 
सिद्ध'होती है ॥९४-९७॥ ड ए के 


विद्या तु ब्रह्मणो ज्ञानं किन्त्व्यस्यापि सोच्ते। « | 
ब्रह्मोपास्तिस्तथा विद्या चान्योपास्तित्र सोच्यते ॥९८॥. 


देद्यप्रत्यक्षसामीप्यात्तद्धेतुत्वाच्च सा तथा। 
न नो विग्रतिषेधोऽतः शङ्क्यतां स्तुतिनिन्दयोः ॥९९॥ 


वस्तुतः ब्रह्मज्ञान ही विद्या है किन्तु कर्मज्ञानादिको भो विद्या कह देते 

हैं, वेसे ब्रह्मोपासना ही विद्या है। फिर भी अन्योपासनाको भी विद्या कह 

देते हैं । अथवा ऐसा समझिये कि उपास्यसाक्षात्कारके समीप होनेसे और 

हेतु होनेसे उपासनामें विद्या शब्दका प्रयोग है। सर्वर्थापि उपासनामें विद्या- 

` शह्दक़ा सामान्य प्रयोग है। वह स्तुत्याचर्थ'नहीं हैं । अतएव हमारे मतमें 

“ततो भूय इव ते तमो य उ विद्यायां” में स्तुति और निन्दाकी विप्रतिषे- 
धापत्ति नहीं है ॥९८-९९ 


अग्ने 3समुच्चयविधेदंशनादत्र केवलाम्‌। 
येऽविद्यामेव सेवन्त - इत्यर्थः भ तिसंमतः ॥१००॥ 


आगे विद्या औरःअविद्याकी समुच्चयविधि है। अतः यहांपर निन्दाः 
केवल एक-एकके अंनुष्ठांनकी है । केवल अविद्याका ही जो सेवन करता: 
है ऐसा श्रुत्यर्थं है ॥१००॥ i 


मंनुतिष्ठन्ति तात्पर्याद्‌ यत्त दुक्त॑मुपासते । 
संभूत्यादो ययावाच्यमुपास्त्यर्थोऽवगम्यताम्‌ ॥१०१ए 


- इस सन्त्रमें कमंकी उपासना और विद्याको उपासना ऐसा कहुनेका 
अभिप्राय है-तत्परतासे अनुष्ठान :करना। अन्यथा उपासनाकी क्या 
उपासना और कर्मकी भी केसी उपासना है । हाँ, आगे. 'ये संसूतिमुपासते'” 
इत्यादिमें उपासना शब्दका वाच्यार्थ ही लिया जाग्नेया ॥१०१॥ 
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'ततस्तस्मादन्धात्मकाचमसो भूय इव-बहुतरमेव ते तमः प्रवि- 
शन्ति | के! कमे हित्वा ये उ-ये तु विद्यायामेव-देवताज्ञाने 
एव रता!-अभिरताः ॥६॥ 


उससे भी बढकर तममें वे प्रवेश करते हैं। कौन ? जो कर्म छोड़कर 
केव विद्यामें अर्थात्‌ देवतोपासनामें ही तत्पर हैं ॥९॥ 
प्न लकडी 


ततो सुय इव (०००००००००७०००, विद्यायां रताः 
ततो भूयो बहुतरमिव तेऽन्धं तमो नरा: । 
विशन्ति कर्म हित्वा ये विद्यायामेव संरताः॥१०२॥ 
उससे भी बढ़कर मानों तममें वे प्रवेश करते हैं जो मनुष्य कर्म 
छोड़कर केवल विद्यामें ही संलग्न हैं ॥१०२॥ 
देवतोपासनेवात्र विद्याशब्देन बोध्यते । 
न पुनब्नह्मविद्येत पुर्वमेव निरूपितम्‌ ॥१०३॥ 


यहां विद्यापदका देवतोपासना अर्थ है, ब्रह्मविद्या नहीं यह इम पहले - 


ही कह आये हैं ॥१०३॥ 

ननुपास्तौ कथं तावद्‌ भूयो$न्धं तम ईयते । 

सोऽहंभावयुता सेवा नात्पन्तादश्ञंनाऽन्विता ॥१०४॥ 

न च सोऽहुं भावना न ह्यूपात्ताविति सांप्रातम्‌ । 

कथं देवात्मभावः स्यात्फलं तहि समुच्चये ॥१०५॥ 

समुच्चये पृथङ्‌ नेवोपासनाऽम्युपगम्यते । 

ततश्चाप्यन्ध..मसभ्रवेशो दुरो भवेत्‌ ॥१०६॥ 

पुवंपक्ष :-उपासनासे अन्ध तममें प्रवेश केसे कह रहे हुँ ? जव कि 

उपासना सोऽहं भावसे युक्त है, अत्यन्त अदर्शनसे समन्वित नहीं है । यदि 
कहते हैं कि उपासनामें सोऽहं भावना नहीं है तो ठीक नहीं है। क्योंकि 
तब समुच्चयकारी देवात्मभावको केसे प्राप होगा ? समुच्चयमें असमुच्चि- 
तोपासनासे भिन्न उपासना नहीं कह सकते हैं। तब समुच्चयको बात ही 
कहां रह जातो है। समुच्चयमें भी यदि सोऽहं भावना न हो तो उसका 
भी फल अन्षतमसप्रवेश ही होगा, अमृतभाव नहीं ॥१०४-१०६॥ 
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अत्रोच्यत उपास्तो स्यादारोपः सोऽहुमित्यस्तौ । 
नोपास्तिकाले तत्साक्षास्कारः केनचिदिष्यते ॥१०७ ४ 


ततोऽसमुच्चयी देवोपास्तिपुण्यबश्ञान्नरः। 
देवलोकं मृतो याति न तु देवात्मतामसौ ॥१०८॥. 


सोऽहमारोप एवास्मि समुच्चेतुश्च यद्यपि । 
देवात्मतां द्रजेत्कितु स समुच्चयपुण्यतः ॥१०९॥ 
तदा देवात्मभावस्य साक्षात्कारोऽः्य जायते । 
ततो नान्धं तमस्तस्य समुध्चेतुः फलं भवेत्‌ ॥११०॥ 


समाधान :-उपासनामें “देवोऽहं” ऐसा आरोपमात्र रहता है। 
“देवोऽहं'' का साक्षात्कार नहीं होता है । विना समुच्चय उपासना करने 
चाला उपासनाके सामान्य पुण्यसे देवलोक जहूर जायेगा । लेकिन न तोः 
उसका देवात्ममाव ही होता है और न देवात्मसाक्षात्कार ही । समुच्चयः 
कारीका भी यद्यपि उपासनाकालमें “सोऽह” ऐसा आरोप ही रहता है। 
तथापि समुच्चयका पुण्य असाबारण होता है इसलिये वह मरनेपर 
देवात्ममावको प्राप्त होता है और देवात्मभावका साक्षात्कार भी कर लेता. 
है । फलतः समुच्चयकारी अन्य तममे प्रविष्ट नहीं होता ॥१०७-११०॥ 


यद्यप्यन्धं तमस्तुल्यं स्थाद्देवपितुलोकयोः । 
तथापि सोगाधिक्येन देवलोकेऽधिकं तमः ॥१११॥। 
कि च दोघंतरं कालं देवलोके वसत्यसौ । 
अतो भूय इति प्रोक्तमिवकारश्च योजितः ॥११२॥ 


यद्यपि अदशंनरूपी तम देवलोक और पितुलोकमें तुल्य है । अतएव 
“भूयः” कहनेका विशेष अर्थ नहीं निकलता। तथापि देवलोकमें 
पितुलोककी अपेक्षा भोग अधिक है । भोग जहाँ अधिक है वहाँ तमका भी 
अधिक होना स्वाभाविक है। दूसरी वात यह है कि पितुलोककी अपेक्षा 
अधिक काल देवलोक का होता है। तव अधिक इमयतक अदने रहना 
अधिक तम ही माना जायेगा। इसलिये “भूयः” कहा । तममें कोई फरक 
नहीं है, दीघंकालीनता और न्यूनकालीनता आदिको लेकर ही फरक 
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करना पेड़ेगा। अतएव सीधे “भूयः” न कहकर “भूय इव” ऐसा 
कहा ॥१११-*१२॥ 
अन्न साध्यत्दिनीयानां मन्त्राणासथचिन्तने । 
विद्येति ब्रह्मविद्येग भाष्यकारादिभिधृंता ॥११२॥ 
समः समुच्चयो ना भूद्‌ भवेत्‌ क्रमसमुच्चयः । 
इत्यादिके _ ययास्थानमस्माभिश्चिन्तयिष्यते ॥११४॥ 


इशावास्यके ही ,प्रसंगमें माध्यन्दिन शाखाके “अन्धं तम” इत्यादि 
मन्त्रोके अर्थचिन्तनमें भाष्यकारने तथा गोडपादाचायंप्रभूतिने विद्याका 
ब्रह्मविद्या अर्थ ही लिया है। कमं और ब्रह्मविद्याका समसमुच्चय भले न 
हो, क्रमसमुच्चय तो हो सकता है इत्यादि विचार ह॒म यथास्थान 
“आगे करेंगे ॥११३-११४।।. =` 


॥ इति नवममन्त्रभाष्यवातिकस्‌ ॥ 
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तत्रावान्तरफलमेद विद्याकर्मणोः समुच्चयकारणमाह, अन्यया 
फलवदफलबतोः संनिहितयोरङ्गाङ्गितिब स्यादिति, अन्यदेबेत्या दि । | 


बिद्या और कमंके समुच्चय का कारणभूत अवान्तर भिन्न फलों को आगे 
कह रहे हैं। यन्यथा परस्पर समीपमें वर्तमान फलवान और फलरहित 
का अंगांगिभाव ही होगा, समुच्चय नहीं । स 
समुच्चयो5ग्रे वक्तव्यः ध त्या यः कर्म वद्ययोः । 
अवान्तरफलं तत्र वक्तग्यमुभयो: पृथक्‌ ॥१॥ 
आगे उपासना एवं कर्मेका जो समुच्चयविधान करना है तदर्थ दोनों- 
का अल्ग-अल्ग फल बताना जरूरी है ॥१॥ 


कथं फलं खलु भवेत्‌ फलहोनसमुच्चयात्‌ । 
न ह्यमस्बद्दयसांनिघ्यात्‌ रूपं स्फुरति कुत्रचित्‌ ॥२॥ 
बुद्धिमदद्दयसंयोगे बुद्धघादानप्रदानत: । 
विश्षिष्टबरुद्धिसंयोगो दृष्टः सन्रह्मचारिषु ॥३॥ 
दो अन्धोंके समुच्चयसे रूपस्फुरण कहीं देखनेमें नहीं आया । हाँ, दो 
वुद्धिमानोंका समुच्चय होनेपर बुद्धिके आदानप्रदानसे विशिष्ट बुद्धि संपन्न 


होती है जैसे अनेक सब्रह्मचारी (सहपाठी) समुच्चयस्थलमे देखा जाता 
है ॥२-३॥ 


ननु निष्फलयोरेव फलं प्रोक्तं समुच्वये। 
यददशंपुर्णमास/भ्यां स्वर्गकामो यजेदिति ॥४॥ 
शंकाः-“दशंपुणंमासाभ्यां स्वर्गकामो यजेत” इस श्रुतिमें जो फल 
बताया है वह निष्फल दो कर्मोका (दशं और पूर्णमास कर्मोका) ही तो 
फल है ॥४॥ 
सेवं तत्रेकमेवास्ति कम नास्ति समुच्चयः। 
न च द्विवचनामिदधिषित्वेऽप्येकत्वसंभवात्‌ ॥५॥ 


अश्विनौ यद्यपि द्वौ स्तस्तथाप्येकेव देवता । 
तथेवेकं कमं दशंपु्णेमासाभिधं मतम्‌ ॥६॥ 
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अन्यथा तु त्रयो दर्श पूर्णमासे त्रयस्तथा । 
इति षड्यागबुम्दे न हित्वसप्युपपद्यते ॥७॥ 


कि चेकेकाः क्रिया ननेत्यानन्स्यं च प्रसज्यते । 
तद्दशपूर्णमासौ स्तामेकं कर्मेति निश्चयः ॥८॥ 


समाधानः--“दशंपू्मासाम्यां” में दो कमं नहीं है अतः समुच्चय 
भी नहीं है । द्विवचनान्त शब्दसे दो कर्मोकी शंका करना ठीक नहीं है। 
कारण दो मिलकर भी कहीं एक बनता है। जैसे अश्विनीकुमार दो हैं। 
किन्तु देवतारूपमें एक ही हैं। वैसे यहां भी है। ऐसा नहीं मानेंगे तो द्विव- 
चन भी संगत नहीं होगा । क्योंकि दशंमें तीन याग हैं पूर्णमासमें भी तीन 
याग हैं। मिलानेपर छः हो जाते हैं। फिर आग्नेयादि एक-एक याग भी 
एक क्रिया नहीं है, क्रियाओका समुदाय है। तव अनन्त कम होने 
लगेंगे । इसलिये दशं और पूर्णमास मिलकर एक ही याग माना जाता है। 
वहां दो यागोंका समुच्चय मान्य नहीं है ( वहाँ परमापूवं एक ही है ) ॥५-८॥ 


नग्वेकृस्य फलं वाच्यं द्योः फिसिति भण्यते । 

अन्घन्यायो हृयोरेव निष्फलत्वे प्रसज्यते ॥९॥ 

सेबमङ्गाङ्भिभावः स्यात्सफलाफल्योस्तदा। 

फलवत्संनिबो यायादफकं ही तदङ्गताम्‌ ॥१०॥ 

अच्छा, उक्त अन्धन्याय की प्रसक्तिका वारण करनेके लिये विद्या और 

अविद्यामें किसी एकका ही फल क्यों नहीं कहते ? उत्तर है-एक सफल 
और दूसरा अफल होगा तो वह अफळ सफलका अंग बन जायेगा । 
“फलवत्संनिघावफळं तदङ्गं” ऐसा न्याय है ॥९-१०॥। 


ननु केन प्रकारेण ह्युन्धन्यायः प्रसज्यताम्‌ । 
वस्तुतः फलमस्त्येव द्योः शास्त्रेषु वणितम्‌ ॥११॥ 
अत्राकथनमात्रेणाऽफलमन्धसमं कथमु । 
अतश्च फलभेदोक्तेः साफल्यं नेति चेन्न तत्‌ ॥१२॥ 
पर्बपक्षः-यहां अन्धत्याय लगता ही नहीं है। क्योंकि वस्तुतः विद्या 
और कर्मका शाख्नोक फल है ही। यहां झकथन हुआ इतनेसे न निष्फळ 


बनेंगे और न अन्योपम होंगे। तव फलमेदकथनका क्या प्रयोजन? 
॥११-१९॥ 
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सेदसत्र फछानुक्तावन्यत्राभिहितं फलम्‌। 
आवायाङ्काद्भिभावो हि दयो इुर्वारतामियात्‌ ॥१३॥ £ 
उत्तरः-यदि यहां फल नहीं कहते हैं तो अन्यत्र कथित फलको छेकर 
अंगांगिभाव ही होने लगेगा ॥२३॥ 
ननु दयोः फलं प्रोक्तमन्यत्रेति कथं न्दिदस्‌ । 
कतरोऽङ्गी तथाऽङ्गं च कतरत्‌ कोऽत्र निर्णयः ॥१४॥ 
पूरवपक्षः--अन्यत्र कमं उपासना दोनोंका फल बताया है, एकका नहीं । 
तब कौन अंगी और कोन अंग.? यहां क्या निर्णय ? ॥१४॥ 
भेव कर्मफलं तावत्‌ प्रसिद्ध लोकवेदयो: । 
स्वर्गकामो यजेतेति ह्यधिकारविधिः स्फुट: ॥१५॥ 
यत्रापि न श्तं कर्मफलं स्वगंस्तु कल्प्यते । 
स्यायात्स्वगंः स सर्वान्‌ प्रत्यविश्ञेषादति स्थितात्‌ ॥१६॥ 
न चोपास्तेरपि फलं तत्र तत्रोषदशितस्‌ । - 
अफलत्वं ततस्तस्या असिद्धमिति सांप्रतम्‌ ॥१७॥ 
विद्यया यत्करोत्येतज्जायते वोर्यवत्तरस्‌ । 
इत्यङ्गत्दश्ुतेरथंवादः  स्यात्फलकोतंनम्‌ ॥१८॥ 


उत्तरः--निर्णय यही है कि लोकमें और वेदमें कर्मका फल प्रसिद्ध है 
“स्वगंकामो यजेत” ऐसी अधिकारविधि है । “विश्वजिता यजेत” आदिमें 
जहां फल नहीं बताया है वहां भी स्वर्गफलकी कल्पना सुत्रकारने बतायी 
है। अतः सकल कमंका अंग उपासना होगी | यदि कहें कि उपासनाका भी 
तो फल अन्यत्र बताया है। तो कहा जायेगा कि विद्याके सहित जो कमं 
किया जाता है वह वीयंवत्तर होता है इस श्रुतिके अनुसार उत्कृष्ट फल- 
कारण कमंमें विद्या अंग सिद्ध होती है। अतः फलकथन सर्थवाद 
होगा ॥१५-१७॥ 


अत्या वानुपपत्त्या वा यस्य निश्चीयतेऽङ्गता । 
अर्थवादो भवेत्तत्र सामान्योक्तफछथुति: ॥१९॥ 


इषे त्वेत्याह वृष्ट्ये हि ऊर्जे त्वेति रसाय च। 
यजमाने दधानीति -ह्या्थवादो यथा वचः ॥२०।। 
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जुह्वा अङ्कत्वसिद्धौ च तत्फलं यदुदीरितम्‌ । 
पापइलोका श्र्‌ तिस्तच्चाप्यर्थवाद इति स्यितम्‌ ॥२१॥ 
श्रुतिसे या अन्याथानुपपत्तिसे जिसमें अंगत्व निश्चित होता है वहां 
सामान्य्यसे आयी हुई फलश्रुति अर्थवाद होतो है । “इषे त्वोर्जे त्वा” इस 
मन्तरकी ब्राह्मणव्याख्यामें वताया है “वृष्ट्येतदाह यदादेषे त्वा” “यो वृष्टा- 
ढूग्रेसो जायते तस्मै तदाह” “ईषे त्योजे त्वेत्याहेषमेवोजं यजमाने दधाति” 
«हबे त्वेति शाखां छिनत्ति” इत्यादि श्रुतिसे शाखाच्छेदनके अङ्गूपमें 
विनियुक्त होनेसे उक्त सभी फल अर्थवादमात्र है। “यस्य पर्णमयी जुह्वति 
न स पापं इलोकं शृणोति” यहां जुहू अंग होनेसे पापाश्रवणफल अर्थवाद- 
मात्र है ॥१९-२१॥ 
कामादिपदसांनिध्ये त्वङ्केऽपि स्यात्‌ पुमर्थता । 
सा वध्नेन्द्रियकामस्य जुहुयादत्र दृश्यते ॥२२॥ 
पूर्वपक्षः--कासादि पदकी संनिषि होनेपर तो अंगसे भी पुरुषार्थता आ 
जाती है। जैसे “दध्नेनद्रियकामस्य जुहुयाद्‌” यहाँ दधि होमका अंग होनेपर 
भी पुरुषार्थ हो गया ॥२२॥ 
कामादिपदसांनिष्यमुपास्तो नास्ति कुत्रचित्‌। 
अतः कर्माङ्कतेवास्या अफलायाः प्रसिध्यति ॥२३॥ 
उत्तरः-उपासनामें कामादिपदसांनिष्य न होनेसे अफ ही वह होगी 
अतएव कर्माझ ग ही सिद्ध होगी ॥२३॥ 
नन्वन्यत्र फलं प्रोक्तं किमर्थमिह भण्यताम । 
कमणा पितुलोकः स्याद्रेवलोकएच विद्यया ॥२४॥ 
अफल होनेपर उपासना अंग होगी अतः फल कहना चाहिये किन्तु 
“कमणा पितृलोकः” “विद्यया देवलोकः” यहां फल बता दिया है 1 तब 
यहां कहनेकी क्या आवश्यकता ? ॥२४॥ 
न छात्रेव प्रवक्तव्यं फलं निष्फलतान्यथा । 
इति काचन राजाज्ञा ततस्तत्किमिहेयंते ॥२५॥ 
सेवं तत्र हि न स्पष्ट यथोक्तं फलवर्णनम्‌ । 
यथार्थफलतात्पयं कि वान्यपरमेव तत्‌ ॥२६॥ 
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पुत्रेणेव हि 'जय्योष्यं लोक इत्यत्बीच्छुतिः। 
पिता “हि पुत्ररूपेण स्थित्वात्र प्रतितिष्ठति ॥२७॥ 
, किर्त्बज्ञांनां अन्तिरेषा, सपुुन्रोडुमितीदुशी । 
` ` तत्साहचर्यतो देवलोकोऽप्पेवं भविष्पंति ॥२८॥ 
मा भूदेवंविधाशङ्कत्येवं नि्णयकारणात्‌ । र 
बिस्पष्टप्रतिपत्धर्ये फलभेदो “निगद्यते ऐ२९॥ 
फि च स्वगंविशेषोश्य पितुलोक इतोयंते । 
सोत्कर्षः स्वर्ग एवोक्तो देवलोकपदादपि ॥३०॥ 
अतोऽ्यन्ताभिदाऽभावादङ्भाद्भिरवं हि युज्यते । 
कर्मोपासनथोरित्याऽऽशङ्काप्यत्र विधूयते ॥३१॥ 
ऐसी कोई राजाज्ञा नहीं है कि यहीँ फल कहें तो हो सफल मानी 
जायेगी अन्यथा नहीं ॥२५॥ “~ + ः 
उक्त पूर्वपक्षका . समाधान यह है कि “कर्मणा पितृलोकः“ “विद्यया 
देवलोक: यहां यथार्थ फलका वर्णन है या अन्यार्थक है यह स्पष्ट नहीं है। 
क्योंकि इन दो वाक्योसे पहले “पुत्रेणेवाय जय्यो लोक: यह बात कही 
गयी है किन्तु पुत्रसे इहछोकजय केसे ? इसपर कहा कि पिता पुत्रहपसे 
आकर इस लोक में प्रतिष्ठित होता है। परन्तु पितापुत्र ये दो व्यक्ति हैं। 
दोनों की एकता-मेरा पुत्र मैं ही हूँ यह नितान्त भ्रान्तजनवुद्धि है। इसी 
अकार पितृलोक भी तो नहीं हैं ? ऐसी शंका न हो एतदर्थ यहांपर फलमेद- 
वर्णन सार्थक है। दुसरी वात-पितृलोक तथा देवलोक दोनों ही स्वर्ग ही 
है। उत्कृष्ट स्वर्ग देवलोक है । अतः स्वर्गमें उत्कर्बार्थ उपासना अङ्गरूप ही 
होगी । इस आशंकाका भी यहां निराकरण है ॥२६-३१॥ - हि 
वेदोभयं सहेत्येवं सहशब्दात्‌ समुच्चयः 
्रत्यक्षविहितस्तत्र ञङ्गतेऽङ्गाङ्गिता कथम्‌ ॥३२॥ 
न चागतः कमं कतुं पुत्रेण सह पण्डितः र 
इत्यादौ न समुच्चित्यथंता दृष्टेति सांप्रतम्‌ ॥३३॥ ` 
अप्रधाने तृतीयात्र समो नातः समुच्चयः । 
ग्रथमान्तप्रयोगे हि तथार्थं इति चेन्न तत्‌ ॥३४॥ 
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पवपक्षः-“यस्तद्वेदोभयं सह” यहां सह शब्दसे प्रत्यक्ष समुच्चयविधान 
हो रहा है। वहां अङ्गाङ्गिभावकी शंका कैसी ? यह कहे कि पुत्रेण सह 
पण्डित आगतः यहां सह शब्द होनेपर भी समुच्चय अर्थ नहीं है तो उसका 
उत्तर है वहां अप्रधानमें तृतीया है । प्रथमान्तस्थलमें समुच्चय अर्थ होता 
है। (प्रथमान्त माने एकविभक्त्यन्त) ॥३९--४। 
क्रियेते अङ्गसङ्घौ च सहेत्यत्र समुच्चयः। 
सहशब्दान्न कस्यापि प्रतोतिविषयो भवेत्‌ ॥३५॥ 
उत्तर अङ्ग और अङ्गीको साथमें करते हैं यहां समुच्चय अर्थ कहां 
है ? जब कि एकविभक्तथन्त है ॥३५॥ तै 
ननु भा भात्करमते न कर्सब्रह्मविद्ययो: । 
पृथक्‌ फलं तथाप्येब समुच्चय उपेयते ॥३६॥ 
न च स्वर्गः कर्मणा स्याद्देवलोकश्च विद्यया 
इति वाच्यं यतः प्राह निष्कामं कमं भास्कर: ॥३७॥ 
उपासनाफलं चेव देवलोक उदोरितः | 
न पुनब्रह्मविद्यायास्तत्फलं कापि दशितम्‌ ॥३८॥ 
पूर्व॑पक्षः--भास्करमतमें कर्म और ब्रह्मविद्याका समुच्चय माना गया 
है । जब कि दोनोंका पृथक्‌ फल नहीं है। कमंसे पितुलोक और विद्यासे 
देवलोक यह फलमेद भास्करमतानुसार नहीं है । क्योंकि भास्करके मतमें 
निष्कामकमं और ब्रह्मविद्याका ` समुच्चय है । निष्काम उपासनाका फल 
देवलोक कहा है ॥३६-३८॥ 
अत्रोच्यते विविदिषा फलं निष्कामकर्मण: । 
ब्रह्मविद्याफलं ब्रह्मलोकश्च स्वीकृत: भृतो ॥३९॥ 
दयोः समुच्चये मोक्षफलमत्रेव ऊस्यते। 
न तस्य ब्रह्मलोकादिगमनं मोक्षसाविनः ॥४०॥ 
उत्तरः--निष्काम कर्मका भी संयोगपृथक्त्वेन जिज्ञासा फल और ब्रह्म- 
विद्याका ब्रह्मलोक फल है। दोनोंका समुच्चय होनेपर मोक्षफल यहीं 
बताया जा रहा है। जिसको मुक्त होना है वह ब्रह्मळोकादि नहीं जाता: 
॥३९-४०॥ 
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तस्मादत्रापि वक्तव्यमुभयोरच पृथक्‌ फलम्‌ | 
एवं समुच्चयः सिध्येदित्यतस्तदुदोयंते ॥४१॥ जे 
अतः यहांपर भी कर्म और उपासनाका पृथक्‌ फल कहना आवश्यक 
है, जिससे समुच्चयसिद्धि होती है । अतः यहां फलकथन है ॥४१॥ 
ननु चाङ्चाङ्चिभावोञ्स्तु कर्मोपासनयोरिह। 
अनुष्ठाने इयोः सिद्धे किमाधिक्यं समुच्चयात्‌ ॥४२॥ 
अरिनतण्ड्लयोस्तावदद्भगङ्गित्वे समुच्चये। 
को विशेषो भक्तफळे शब्दवंशेष्यतः पृथक्‌ ॥४शा 
पवंपक्षः-अंगांगिभावसे ही सही, उपासना और कर्म दोनोंका अनु- 
ष्ठान हो गया तो समुच्चय करनेमें क्या विशेषता है? अग्नि और चावल- 
का अङ्गाङ्गिभाव मानिये चाहे समुच्चय मानिये। आखिर बनेगा भात 
ही । केवल शब्दका जंजाल है।४२-४३॥ 
सेवं लोके नामभेदमात्रान्मा भूद्विशेषता । 
वेदे तु भाववेशेष्यात्फलवैशेष्य मिष्यते ॥४४॥ 
उत्तरः-अग्निदण्डुछादि लौकिक स्थलमें अङ्ग अङ्गी ऐसे नामके 
भेदसे या भावनाके मेदसे विलक्षणता न हो, पर वेदमें भावकी विशेषता 
आती ही है ॥४४॥ 


दधिहोमे सकामेन पुरुषार्थतया कृते। 
इन्द्रियं सिष्पति फलं वाह्यसास्येऽवि नान्यथा ।४५॥ 
जैसे दघिहोम है, यदि इन्द्रियकामना रखकर पुरुषार्थ रूपमै किया 
जाता है तो इन्द्रिय फल होता है और यदि क्रत्वथेख्पमें किया जाय तो 
उसी होम का नया फल नहीं होता ॥४५॥ 
अन्योन्ापेक्षया यत्र पुमर्थत्वं द्वयोभवेत्‌। - 
तयोः समुच्ययस्तत्र यथेवोपास्तिकर्मणोः ॥४६॥ 
एक दूसरेकी अपेक्षा रखते हए दोनों जहां पुरुषार्थरूपेण किये जाते हैँ 
'वहां उन दोनोंका समुच्चय माना जाता है । जैसे उपासना और कर्म दोनों 
ही परस्पर सापेक्ष होकर पुरुषार्थ होते हैं। अतः यहां समुच्चय है ॥४६॥ 
एकं पुमर्थमन्यत्तु क्रत्वर्थं यत्र दृइयते। 
तयोरङ्गाञ्चिभावो हि स्याद्यज्ञपयसोयंथा ॥४७॥ 
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जहां एक तो पुरषार्थ है और दूसरा ऋत्वर्थ है वहां अङ्गाङ्गिभाव 
होगा। जैसे होम और दुग्ध । होम पुरषोर्थभावनासे किया जाता है। दूध 
क्त्वर्थंभावनासे होमा जाता है ॥४७॥३- 
दध्ना विनापि पयसा -होमः सम्पद्यते ततः। ॥ 
नित्यापेक्षणराहित्यान्न तत्रारित समुच्चयः ॥४८॥ 
यदि कहें कि दधि भी इन्दियकार्गके लिये पुरुषार्थ और अग्निहोत्रादि 
होम भी पुरुषार्थ है अतः दोंनोंका समुंच्चय हो, तो ठीक नहीं, क्योंकि होम 
में दधिकी नित्यापेक्षा नहीं है। वयोंकि दहीके विना भी दूधसे होम 
संपन्न होता है ॥४८॥ न मच 
वोयंवत्तरता यत्र भूयो फ्रमंणः`' फले । 
तदेवेत्येवकारेण नास्ति तत्र फलान्तरम्‌-' ॥४९॥ 
यह कहें कि “यदेव विद्यया करोति तदेव वीर्यवन्तर'? यहां फलवि- 
शेषमें विद्याकर्म समुच्चय होना चाहिये । क्योंकि दोनों स्वतंत्र पुरुषार्थ हैं 
और यहां विशिष्ट फल कारण है“ तो समीचीन नहीं है । क्योंकि “तदेव 
बीर्यवत्तर” इस एवकारसे,फलान्तर की व्यावृत्ति है। उसी फलमें उत्क- 
थं उपासनाको अङ्ग बनानेके लिये बताया जा रहा है ॥४९॥ 
बीयंवत्तरता चापि कमण्येवात्र शाब्दिको । - 
आथिको तु फले तस्मात्‌ कर्माङ्गं स्यादुपासना ॥५०॥ 
दुसरी वात--शब्दतः कर्ममें वीयंवत्तरता श्रुत है।. फलमें उत्कृष्टता 
कमंवीयंवत्तरताप्रयुक्त होनेसे आथिक है, अतः कर्मका ही अङ्ग वहां 
उपासना है ॥५०॥ ` A 
ननु क्वचित्पूथङ्‌ नास्ति समुच्वयफलं यथा । 
मृत्यु तोत्वा विनाशेनाऽसंभूत्यामृतमइ्नुते ।५१॥ 
प्रत्येकफळमेवात्र भाष्ये संदशयिध्यते। 
सत्यं तयापि फल्योर्त्कषृस्तत्र दिद्ृते॥५२॥ 
क्चित्फलद्वयोत्कषंः ववचिदेक पृथक्‌ फलम्‌ । 
समुच्चये तावता तु हानिनेंवास्ति.- क्राचन ॥५३॥ 
2 आपने पहले-बताया कि अन्योन्यसापेश्न होकर' दो पुरुषार्थं फलप्रदान 
करें वहाँ समुच्चय है यह संगत नहीं है । “विनाशेन मृत्यु तीर्त्वाःसंभूत्या$- 
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. मृतमदनुते” यहाँ हिरण्यगर्भोपासनाका जो अकेलेमें फल है वही समुच्चयमें 
भाष्यकार दिखाते हैं। इसका समाधान यह है कि समुच्चयस्थलमें कहीं 
दोनों फलोंमें समुच्चयभ्रयुक्त उत्कर्ष होगा और कहीं दोनों मिलकर एक 
अतिरिक्त फल उत्पन्न करेगे ऐसा माननेमें कोई हानि नहीं है ॥५१-५३॥ 

भवेद्‌ र्लौनिश्योः स्व स्वसौच्दर्याद्धः समुच्चयात्‌ 

हरिद्राचूर्णयोवर्ण: « पृथग्रक्तः समुच्चयात्‌ ॥५४। 

“शशिना च निशा निशया च शशी”के अनुसार चन्द्र और रात्रिके 

समुच्चयमें अपने-अपने सौन्दयमे उत्कर्षं होता है। हल्दी और चूनेके 
समुच्चयसे पृथग लाळ रंग प्रकट होता है ॥५४॥ 

ननु चात्र पृथङ्‌ नेव शत्या फलमुदीरितम्‌ । 

अन्यत्रोक्तफलं श्रुत्या केवलं समनदितम्‌ ॥५५॥ 


तया च फलमन्यत्र प्रोक्तमेवेति निश्चये | 
कथं स्यादङ्गतापत्तिशङ्कोपास्तेरिहेति चेत्‌ ॥५६॥ 
पुर्वपक्ष:-"'अन्यदेवाहुः'? इस मन्त्रमें अन्यत्र कथित फलका अनुवादमात्र 
है । अतएवं अन्यत्र फलभेदका निश्चय ही मानना पड़ेगा । तव उपासनाकी 
अंगत्वापत्तिकी शंका केसे उठ सकती है ॥५५-५६॥ 
उच्यतेऽनुवदन्त्येव निइचयं 'कारयेच्छतिः । 
अत्रानुवादवलतस्तत्राप्परतु विनिइच्यः ॥प७॥ 


समाधानः-- यहाँपर अनुवाद करती हुई श्रुति फलभेदनिश्चय भी 
करा देगी इसमें क्या हानि? बल्कि यहाँपर अनुवादके व्याजसे जो 
निश्चय कराया उसीसे “कर्मणा पितुलोकः, विद्यया देवलोकः” यहाँ भी 
* फलभेद निइचय है ॥५७॥ 


अपि चान्यत्र विस्पष्टं फलभेदे श्रुतेषपि हि। 
अद्भा्द्धिभावो शवति वोयंदत्तरतास्थले ॥५८॥ 
तस्मादत्रेव वक्तव्य फलभेदो द्वयोरपि। 
संभाविताङ्गताकत्वविनिदृत्तिप्रयोजनः ॥५९॥ 


दूसरी बातः--कर्म और उपासनाका फलभेद अन्यत्र स्पष्ट कहा फिर 
भी “यदेव विद्यया करोति तदेव वीयंवत्तरं भवति”में उपासना अंग 
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बन गयी । अतः समुच्चिचीषा हो तो उसी स्थानमें फलमेद कहना उप- 
युक्त है ॥५८-५९॥ 
नन्वन्येव पुमर्था स्यात्‌ क्रत्वर्थान्येव सा तथा । 
नित्याग्निहोत्रान्मासारिनहोत्र यद्ठत्पुषङ्मतः ॥६० 
सैवं तत्र न मासस्य विधेयत्वं हि संभवेत्‌ । 
प्राप्तेनेकविधानाच्च वाक्यभेदः प्रसज्यते ॥६१॥ 
अन्यथा दघहोमोऽपि पुयक्‌ कि न भवेत्तव । 
अन्यत्रोक्तफछस्यापि तस्मादद्भत्वमापतेत्‌ ॥६२॥ 
पुर्वेपक्ष :--पुरुषार्थरूप उपासना अन्य है क्रत्वर्थ ( कमंवीयंवत्तरता- 
प्रयोजक ) उपासना अन्य है । जेसे नित्याग्निहोत्र अन्य है और मासाग्निहोत्र 
अन्य होता है । समाधान :--नित्याग्निहोत्रमें मासरूपी कालका विधान 
सम्भव न हीनेसे और “उपसद्धिश्रित्वा मासमग्निहोत्र जुहोति” यहां 
प्राप्त अग्निहोत्रानुवादसे अनेक गुणविधान माननेपर वाक्यमेदप्रसक्ति झोनेसे 
मासारिनहोत्र पृथक्‌ माना गया है, न कि पुरुषाथंत्व और क्रत्वथंत्वको 
लेकर । अन्यथा इन्द्रियार्थ दधिहोम और अग्निहोत्रार्थ दधिहोम भी पृथक्‌ 
होने छगेगा ॥३०-६२॥ 
नःवेबं कर्मणोष्प्यत्र फलं नेव समोरितम्‌। 
फवत्संनिधिः कस्मादुपास्तेः शङ्कयतै तदा ॥६३॥ 
अस्पत्रोक्तफलस्यापि स्यादङ्भत्वं हि कर्मगः। 
 बथोपास्तेरनुपरं वाणतं भवतेव हि ॥१४॥ 
हवोरपि समानत्वे चाङ्काङ्भित्वं न शङ्क्यते । 
परिशेषाद्‌ द्वयोरत्र संप्राप्नोत समुच्च यः ॥६५॥ 
वकष यदि अन्यत्र पुरुषाथंख्पसे कहा हुआ भी अन्यत्र क्रत्वर्थ हो 
सकता है तो कर्म मी ऋत्वर्थ हो सकता है । प्रकृतमें “अन्यदेवाहुः” से पूव 
ह 0 फल हार न उपासनाका। तब दोनों समान हो 
तब कोन अंग कोन अंगी ? फलतः समान अपने आप समुच्चय 
ही होगा ॥६३-६५॥ > 
सत्यं गृहस्थेः सकलेः कर्माणि फलहेतवे । 
क्रियन्ते विहितत्वेन नित्यं नैवमुपास्तयः ॥६६॥ 
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अन्यदेवाषुरविद्ययाऽन्यदाहुरविद्यया । 
इति शुश्रुम धीराणां ये नस्तद्विचचक्षिरे ॥१०॥ 


अविद्या (कर्म )से कुछ और ही फल उत्पादनीय बताया है ओर विद्या 
( उपासना ) से कुछ और ही फल जननीय बताया है इस प्रकार हम 
वेदवेत्ताओंके वचन परम्परया सुनते आ रहे हैं जिन्होंने हमें इस विषयमें . 
स्पष्ट व्याख्या करके सुनाया है ॥१०॥ 


तेषां समु तिष्ठन्ते कर्माणि सफलात्मना । 
उपासनाङ्करूपेण तेषामेवापतिष्ठते ॥६७॥ 

उत्तर :--वात यथार्थं है । किन्तु सभी गृहस्थ नित्यादि कर्म फलके 
लिये अवस्थ करते हैं | अतः कर्म सफलख्पसे ही उनके सामने उपस्थित 
होते हैं । उपासना नित्य न होनेसे सफलरूपसे उपस्थित होती ही है ऐसा 
नहीं कहा जा सकता । अतः उपासना अंगरूपेण उपस्थित होगी ॥६६-६७॥ 

विद्यायां ये खलु रता इत्पेतज्ज्ञापनाद्यदि। 
अर्कामण उपासीनाः स्वीक्रियेरत्‌ गुहस्थिताः ॥६८॥ 
तदा विभज्य व्यास्येयं भाष्यमत्र भविष्यति । 
ये कमिकुलसंभूतात्तेबामद्धूमुपासना पदरा 
ये चोपास्तिडुलो-डूतास्तेषां कर्माऽ्यतेऽङ्गताम्‌ । 
स्व स्व दृष्टय़ेत्र दुइयत्वाटसफलत्वाफलत्वयो: ॥७०॥ 

“य उ विद्यायां रताः” इस श्रुतिवचनके ज्ञापनसे यह्‌ प्रतोति होतो 
है कि केवल उपासना करनेवाले भी होते हें अर्थात्‌ कमं नहीं करते 
'उपासनामात्र करते हैं। यदि ऐसी वात है तो कमं सफल और उपासना 
अफल यह सावंदेशिक नियय नहीं हुआ । तब भाष्यको विभाग कर लगाना 
पड़ेगा । जो कमिकुलोसन्न है उसकी दृष्टिमें कर्म सफल और उपासना 
अफल है तो कमं अंगी और उपासना अंग होगी। जो उपासककुलोप्पञ्च 
है उसके लिये उपासना सफल होनेसे वह अंगो और कमं अफल होनेसे 
यह अंग होगा । क्योंकि सफलता और अफलता अपनी-अपनी दृष्टिसे 
-देखना है ॥६८-७०॥ 

समुच्दयिकुलोत्पन्नो विद्यात्तफलतां द्वयोः १ 
तथापि सर्वबोधार्थ वाच्यमत्न पृथक फलम्‌ 1७१७ 
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अन्यत्‌-प्थगेव विद्यया क्रिये फलमिति आहुः-चदन्ति । 
“विद्यया देवलोको” “विद्यया तदारोहन्ति इति भ्रुतेः । अन्यदाहुः 
अविद्यया-कर्मणा क्रियते “कमणा पितृलोकः” इति श्तेः । 
“बिद्या से देवलोक प्राप्त होता है” विद्यासे देवलोकमें आख्ढ़ होते हँ” 
इत्मादि श्रुतियोंके अनुसार विद्या अलग ही फल उत्पन्न करती है, और 
“कमसे पितुलोक” इस श्रतिके अनुसार कमं अलग ही फल उत्पन्न करता 
है ऐसा कहते हें । 
यद्यपि समुच्चयानुष्ठान करनेवाले कुलमें जो उत्पन्न होगा वह दोनोंकी 
सफलता देखेगा । तथापि सवंहितेषिणी श्रुतिको तो दोनोंका पृथक्‌-पृथक्‌ 
फल कहना ही चाहिये, जिससे किसीको भी सन्देह न रह जाय ॥७१॥ 
- यत्वत्र कर्मसाफल्यं कर्मालेपनलक्षणम्‌। 
द्वितोयमन्त्रे कथितमिति तन्नेव युज्यते ॥७२॥ शर 
द्वितोयः खलु वेदार्थो द्वितीये मन्त्र ईरितः। 
उपासनात्मकं कर्माप्यतोऽत्रान्तर्भवेन्मनौ ॥३०॥ 
जो यह कहते हैं कि द्वितीय मन्त्रमें कर्मालेपफल कर्मका बताकरः 
सफलता दिखाई है, अतः उपासना ही अफल होगी, सो ठीक नहीं । कारण 
द्वितीय मन्त्रमें प्रवृत्तिलक्षण द्वितीय वेदार्थ संक्षिप्त किया है। अतः उपासना- 
रूपी कर्मका भी वहाँ अन्तर्भाव है ॥७२-७३॥ 
... तस्माद्यथोक्तरोत्यंवं सफलत्वाफलररयोः। 
` प्राप्तावद्गाङ्गितायाश्च श्रुति: फलमिदं जगो ॥७४॥ 
अतः जेसा हमने दिखाया उसीप्रकार सफलत्व एवं अफलत्व और 
तत्मयुक्त अङ्गाङ्गिभाव प्राप्त हुआ तो श्रुति यह पृथक्‌ फलकथन कर 
रही हैं :--1७४॥ 
अन्यदेव फल विद्धिः क्रियते विद्ययेति हि। 
विद्यया देबलोकोऽसारित्याद्याः श्रुतयो जगु: ॥७५॥ 
उपासक विद्या यानी उपासनासे अन्य ही फल उत्पन्न क्ररते हें ऐसा 
“विद्यया देवलोकः” इत्यादि श्रुतियां कहती हैं ॥७५॥ 
अन्यच्च कर्मणा दक्षे: क्रियते फलमित्यपि । 
कर्मणा पितृलोकोःसावित्याद्याः श्र्‌ तयो जगुः ॥७६॥ 


न. 
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कमंदक्ष कर्मसे “अन्य ही फल सम्पन्न करते हैं ऐसा “कमंणाः 
पितृलोकः” इत्यादि श्रृतियां कहती हैं ॥७६॥ 
जय्य इत्यनुषङ्कोऽस्ति देवलोकादिना भतो । 
करणेऽतस्तृतोयाऽत्र तच्छुतेरनुरोघतः ॥७७॥ 


“पुन्नेणैवायं जय्यो लोकः” “कमणा ९३०८ इत्यादि श्रुतिकाः 
आकार है, उसमें जय्यःकी अनुवृत्ति देवले साथ भौ है। तदनु- 


"रोधात्‌ कमंणा विद्यया इत्यादिमें करणमें तृतीया है ॥७७॥ 


केचिदत्र तृतोयां. तु. पञ्चम्यथपरा जगु: । 
संभवदन्यदेवाहुरित्युत्तरतथाथ ते een 
विद्यादिम्योऽन्यदेवाहुः श्ुतयो- मोक्षसाधनम्‌ । 

कि तद्‌ स्यादिति चेद्‌ विद्याऽविद्याद्येव समुच्चितम्‌ ॥७९॥, 
अन्यादिपदसाकाङक्षेत्‌ प्रथमं प्रतियोगिनम्‌ । 
प्रतियोगितया तस्माद्‌ -विद्यादेयुं्ग्रतेऽन्वयः ॥८०॥ 


साष्यन्दिनीये विद्याया इत्येवं पञ्चमीश्चतेः। 
स्पष्टः स्यादयमेवार्थः फछानाकाङ्क्षणादपि ॥८१॥ 
उत्तरस्मिन्‌ सनो तस्याः फलं संदशंयिष्प्रते । 
समुच्चयस्तुं निन्दातः पूर्वसन्त्रेण सिध्यति ॥८२॥ 
तस्मात्फलं ` ` भवेदित्याद्यध्याहरपुरःसरम्‌ । 
व्याख्यानं गौरवग्नस्तं न्यायदुष्टं न युज्यते ।८३॥ 


कुछ विशिष्टाद्वेती व्याख्याता यहाँ ऐसी व्याख्या करते हैं कि विद्यया 
यह तृतीया पञ्जमीके अर्थमें प्रयुक्त हुई है। “अन्यद्रेवाहुः संभवात्‌” इस- 
प्रकार उत्तरश्रुतिमें पञ्चमी ही पढी. गयी है । :अतं: अर्थ यह होगा कि विद्या 
एवं अविद्यासे अन्य ही मोक्षसाधन है। क्या है वह अन्य ? समुच्चित 
विद्या-अविद्या ही । ऐसी व्याख्या क्यों करनी. चाहिये ? इसलिये कि अन्य 
इतर आदि पद, प्रथम किससे अन्यं ? ऐसे प्रतियोगीकी ही आकांक्षा 
रखते हैं । और माध्यन्दिनीय शाखामें तो “अन्यदेवाहुविद्यायांः' इसप्रकार 
पञ्चम्यन्त पाठ ही है । अतएव पूर्वोक्तार्थ वहाँ स्पष्ट प्रतीतःहोता है। और 


,विद्यासे क्या फल इसकी आकांक्षा भी यहाँ नहीं-है.].. उत्तेरमन्त्रमे.. विद्या 
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आदिका फल बताना है। उत्तरमन्त्रमें समुच्चयविधि नहीं है। क्योंकि 
पूवंमन्त्रमे द निन्दासे ही समुच्चयविधि सिद्ध होती है । आपको 


-विद्यासे अन्य ही फल होता है ऐसा अध्याहार करके व्याख्या करनी | 


पड़ेगी । वह गौरवदोषसे ग्रस्त है और न्यायविपरोत भी है ॥७८-८३॥ 


तदसत्‌ करणादोनां निरूपप्यत्वातफलादिना । 
प्रतिपत्त्यबिछस्बान्न फलाध्याहारगौरवम्‌ ॥८४। 


विशिष्टाद्वेतियोंका उक्तकथन मूखंताका ही परिचायक है। क्योंकि 
“उनको यह भी मालूम नहीं है कि अध्याहार गौरवदोष सर्वत्र नहीं माना 
जाता है। प्रतिपत्तिमें विलम्ब ही अध्याहारमें दोष है । किन्तु “विद्यया 
'इत्यादिमे करण आदि अर्थमें जो विभक्ति है वह फलनियंत होती है अर्थात्‌ 
करणत्वादि फलादिनिरूपित होनेके कारण फलोपस्थितिमें बिलम्ब न 
:होनेसे अध्याहारमें गौरवदोष नहीं है ॥८४॥ 


प्रदनाल्यानप्रभापषु पक्चम्यादिविधायिनः । 
प्रत्याख्याने वातिकस्य महाभाष्यकृता कुतम्‌ ॥८५॥ 


कुतो भवान्‌ गृहान्नाध्याहारो वातिकक्नुन्मते । 
झागताध्याहृतिर्भाष्यमते तद्युज्यतां कथम्‌ ॥८६॥ 


“कुतो भवान्‌” (आप कहाँसे ) गृहात्‌ ( घरसे ) यहाँ प्रन और 
उत्तरमें पञ्चमीका प्रयोग सिद्ध करनेके लिये वातिककारने “प्रदनाख्यान- 
योश्च” ऐसा वातिक लिखा । भाष्यकारने कुतो भवानागतः इसप्रकार 
आगतपदके अध्याहारसे पञ्चमीकी सिद्धि मानकर वातिकका प्रत्याख्यान 
'किया । अध्याहारमात्र गौरवपादक हो ओर अन्याय्य हो तो वातिककार- 
'मतमें कुतो भवानु यह प्रयोग निर्दोष है। भाष्यमतमें सदोष होगा । 
अतः प्रतिपत्तिविलम्ब होनेपर ही गौरवदोष मान्य होगा यह सिद्ध 
-होता है ॥८५-८६॥ 


क्वचिदष्याहृतावेव लाघवं मन्यते बुघेः। 
देउदत्तस्तिष्ठटतोह न यातीत्यादिके यथा ॥८७॥ 


कहीं तो अध्याहार करनेमें ही लाघव माना गया है। जेसे--देवदत्त 
चेठा है, जा नहीं रहा' इस प्रयोगमें जा नहीं रहाके कर्ताके रूपमें देवदत्तका 


FD 
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आध्याहार ही मान्य है । ऐसा कोई नहीं बोलता देवदत्त वेठा है देवदत्त 
जा नहीं रहा । सुननेवाला अध्याहार करता रहेगा किन्तु बोलनेवाला 
द्वितीय वाक्य कतूंपदके बिना बोलना ही अच्छा समझेगा ॥८७॥ 
त्वन्मते स्पष्टमेवात्र गौरवं परिलक्ष्यत । 
ब्द्यान्यत्वनिरूप्या न सोक्षसाधनता यतः ॥८८॥ 
आपके मतमें विद्याया अन्यतुके बाद मोक्षसाधनं इस अध्याहारमे 
गौरव है | क्योंकि मोक्षसाधनता विद्यान्यत्वसे निरूप्य नहीं है ॥८८॥ 
सोक्षसाधनस्‌ देश्य विधेयं वा भवन्मते । 
सर्वथापि न तेयत्यं तदर्थस्योपस्थितौ॥८९॥ 
विद्यान्य्मोक्षकार्याहो सुपक्षाकादिकारि वा। 
घटडु्यादिकं वा स्यात्‌ स्यान्निरप्रोपस्थितिः कथम्‌ ॥९०॥ 
विद्यासे अन्य मोक्षसाधन है या मोक्षसाधन विद्यासे अन्य है जेसा मी 
आप अन्वय लगा लो सवंथा मोक्षसाधनोपस्थिति नियत नहीं है विद्यास 
अन्यतो मोक्षसाधन भी है, दालसागका साधन भी है, घटपटादि भी है।' 
मोक्षसाघनकी नियत उपस्थिति केसे हो ॥८९-९०॥ 
उपस्थितिविलम्बाच्च गौरवं भवतो ध्रुवम्‌ । 
अध्याहारक्लेशजन्यं नेव वारयितुं क्षमम्‌॥९१॥ 
उपस्थितिविलम्ब होनेसे निश्चित गौरव जो अध्याहारक्लेशोद्भूत है: 
उसका आप वारण नहीं कर सकते ॥९१॥ _ 
करणत्वनिरूप्यं ` हि कार्यत्वमिति मस्मते। 
कव गौरवं तथा चोक्तं क्रियते विद्ययेति हि ॥९२॥ 
हमारे मतमें विद्यया. इस तृतीयाका करणत्व अर्थ है। कार्यत्वः 
करणत्वनिरूप्य होनेसे नियतोपस्थितिक है, तब कहाँ गौरव है बताइये | 
अतएव भाष्यमें “अन्यत्‌ पृथगेव विद्यया क्रियते” ऐसे कायंत्वबोधक क्रियते: 
पदका प्रगोग किया ॥९२॥ 
प्रतियोगिवदाकाङ्क्षा नियतेवानुयोगिनः । 
न तुद्देरयविधेयादेरन्यादेरिति हि स्थितिः ॥९३॥ 
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„और भो दोष सुनिये। अन्यादिपदकी जैसे प्रतियोगी-आकांक्षा निर्यात 
है वैसे अनुयोगि आकांक्षा भो नियत है। न कि उद्देश्यविवेयादिकी । अन्य 
कहनेपर किससे अन्य ? कौन अन्य ? यही जिज्ञासा होती है। वह अन्य 
कैसा ? ऐसी विधेयाकांक्षा नहीं होती ॥९३॥ 

समुच्चिता ते भवति विद्या चेन्मो्षसाधनम्‌ । 
विद्यासामान्यभिन्ना सा कथं समुपगम्यताम्‌ ॥९४॥ 


न हि नीलघटस्तावद्‌ घटादन्यो भवेदिति। 
असमुच्चितविद्यार्थे दुर्वारा लक्षणापि ते ॥९५॥ 
तीसरा दोष सुनिये। “विद्यया अन्यत्‌ मोक्षसाधनं” यहाँपर विद्यासे 
अन्य कोन ? अविद्यासमुच्चितविद्या । परन्तु समुच्चितविद्या भी तो विद्या 
है वह विद्यासे अन्य केसे ? नीलघट घट ही नहीं होता ऐसा व्यवहार 
संसारमै नहीं होता | अतः विद्यासे अन्यका असमुच्चितविद्यासे अन्य इस 
-अ्थेमें लक्षणा माननी पड़ेगी । यह दोष दुर्वार है ॥९४-९५॥ 
असमुच्चितविद्यान्यो घटादिरपि विद्यते । 
मोक्षसावनता तस्य केनोपायेन वार्यताम्‌ ॥९६॥ 


असमुच्चितविंद्यान्या विद्या या तु समुच्चिता । 
इत्यध्याहारकथने व्यर्थ: स्यादुत्तरो मनु: ॥९७॥ 


असमुच्चितबिद्या न मोक्षहेतुरितीरणे। 
विद्यायाः प्रतियोगित्वं क्व ते शीर्षासने कृते ॥९८॥ 


य॒द्यूत्तरेणास्वयो$त्य  मनुनेति निगद्यते। 
शुश्रमेत्याद्यसार्थक्यं सन्त्रवेयश्यंसेव च ॥९९॥ 
असमुच्चितविद्यासे अन्य मोक्षसाधन है ऐसा अर्थे करनेपर और भी 

दोष सुनिये। असमुच्चितविद्यासे अन्य घटादि भी है, वह भी मोक्षसाधन 
होगा । असमुच्चितविद्यासे अन्य जो समुच्चितविद्या है वह मोक्षसाधन है 
कहुनेपर अगला मन्त्र व्यर्थ पड़ेगा | क्योंकि उत्तर मन्त्रमे समुच्चितविद्या 
मोक्षसाधन है यही तो बताना है। ओर मन्तरमें असमुच्चितविद्यासे अन्य 
यह विशेषण किसलिये होगा ? असमुच्चितविद्या मोक्षसाधनसे अन्य है-- ` 
मोक्षसाधन नहीं है ऐसा अन्वय लगायेंगे तो अन्यपदार्थप्रतियोगी विद्या है 


इसे सिद्ध करनेका जो शीर्षासन चळ रहा था वह कहाँ रह गया ? यदि 
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कहें कि इस मन्त्रका उत्तरमन्त्रके साथ अन्वय करके असमुच्चितविद्यासे 
अन्य विद्या-अविद्या समुच्चय मोक्षकारण है ऐसा अर्थ करेंगे तो “आहुः” 
“शुश्रुम” इत्यादिका क्या मतलब रहेगा? यहींपर समुच्चितविद्यामें 
मोक्षवाघनताविघान है । “आहुः” “शुश्रुम” यह सव क्या है ? फिर इस 
मन्त्रकी ही क्या जरूरत है ? समुच्चित बिद्या मोक्षसाधन है यह उत्त रमस्त्र- 
में कहा तो वह असमुच्चितविद्यासे अन्य है ही । ऐसा कौन बोलेगा-घटान्य 
पट लाओ ॥९६-९९॥ 


प्रतियोगितमाकाङक्षदम्यादिनियमेन हि। 
प्रतियोगिन्यतो विद्येत्याकिचित्करमेव ते ॥१००॥ 
स्यात्तीथंयात्रयाऽन्यद्धि स्याचचान्यद्‌ गुरुसेवया । 
इत्यादौ फलापर्थक्यं विस्पष्टं लौकिकोक्तिषु ॥१०१॥ 
अन्यछ्ेय उतेवान्पत्रेय इत्यादिवेदिके। ` 
नानार्थत्वेन पाथक्यं प्रयोगेऽयंः प्रतोयते ॥१०२॥ 


जो यह बताया था कि अन्या दिपद प्रतियोगीकी नियमतः आकाङ्क्षा 
रखते हैं, अतः विद्या ही प्रतियोगीके रूपमें उपस्थित होती है इत्यादि, वह 
भी कोई महत्व नहीं रखता । तीर्थयात्रासे कुछ और हो होता है, गुरु 
सेवासे कुछ और ही होता है इत्यादि लौकिक प्रयोगोंमें फलका पार्थक्य ही 
अर्थ होता है, न कि तीर्थयात्रासे भिन्न कोई पुण्यसाधन और गुस्सेवासे 
भिन्न तीसरा कोई श्रेयसाधन। “अन्यच्छेयोऽन्यदुतेव प्रेयस्ते नानार्थे पुरुषं 
सिनीतः” इस वेदिक प्रयोगमें भिन्न-भिन्न प्रयोजन होनेसे श्रेय और प्रेयका 
पार्थवय ही अर्थ होता है, न कि श्रेय और प्रेयसे भिन्न तृतीय किसी तत्त्वका 
वोध ॥१००-१०२॥ 


व्यत्ययश्च तृतोयाया वक्तब्मो व्यथं एव ते। 
हेत्वर्थे पञ्चमी सत्त्वाद्‌ व्यत्ययो नास्ति मन्मते ॥१०३॥ 


और भी दोष है। विद्याया अन्यत्‌ ऐसा यहां “अन्यारादितरते'”' इस 
सुत्रसे पञ्चमी प्राप्त है । वहां व्यत्ययसे तृतीया माननी पड़ेगी । हमारे मतमें 
करणतुतीया है । मध्यन्दिनशाखामें और “अन्यदेवाहुः संभावत्‌” में भले 
पञ्चमी रहे । हमें व्यत्यय नहीं करना होगा। क्योंकि हेतु अर्थमें भी 
पञ्चमी होती है ॥१०३॥ 


ककि जार मा करा टा काक SE 


२०८ ] ईशावास्योपनिषद्‌ [ दशमोः 


निन्दया च विधिगंम्यो विधेयस्यानुप स्थितेः 1 
विधेये सति तत्स्तोतुं निषेद्धं सोत निन्दितम्‌ ॥१०४॥ 
निन्दासे ही विधेयकी विधि होती है यह बड़ी विचित्र बात है। जब 
विधेय ही उपस्थित नहीं तो विधि किसकी ? विधेय उपस्थित हो तो 
उसकी स्तुतिके लिये अन्यकी निन्दा मानी जाती है । अधिक हो तो निन्दित 
का निषेधानुमान हो सकता है ॥१०४॥ 
ककरः सपे इति प्रोक्ते माला घार्येति कि विधिः । 
सर्पो न गम्य इति तु निषेधः स्यात्कथंचन ॥१०५७ 
सर्प क्रूर है इस निन्दासे गलेमें माला धारण करो यह विधि केसे 
संपन्न होगी ? हाँ, सर्पके पास मत जाओ ऐसा निषेध कथंचित्‌ वोधित 
हो सकता है ॥१०५॥ 
जुहोति पयसेत्येबं विधेयोपस्थितो ततः। 
निन्दात्मिका स्यात्तत्स्तोतुं जतिलानाहुतिश्रृतिः ॥१०६॥ 
“पयसा जुहोति” इस विधिके उपस्थित होनेपर “अनाहुतयो वै 
जतिलाः” यह निन्दात्मक श्रुति पयोहोमस्तुत्यर्थ होगी ॥१०६॥ 
इयेनोस्रिद्वाजपेयादो तत्तत्फलसमीरणात्‌ । 
फलकर्मोसविधिदुयते बहुबा  थुतो ॥१०७॥ 
तत्र तत्राथंवादेन वििर्नोन्नीयते क्व्रचित्‌ । 
प्रत्यक्ष विधिमुत्सृज्य को मनोषो तपुन्नयेत्‌ ॥१०८॥ 
प्राशस्त्यसपि विध्यर्थस्त्र्यंशा यच्छाब्दभावना । 
तेन' यागविधौ चोक्ते वाक्यभेदः कथं न ते ॥१०९॥ 
विधिश्च तेष्नुमेयः स्याद्‌ स्यान्महागौरवं तत: । 
फलयागोभयबिधिः प्रत्यक्षस्तु ततो वरम्‌ ॥११०॥ 
व्यास्येयं पू्वकाण्डे यज्ञान्न तद्‌ विस्तुणोमहे । 
अमीमांसितशास््ार्थेः कि नु स्याच्छाञ्जचचंया ॥११९॥ 
तस्मादग्रिमभन्त्रे हि फलोपास्त्योइंयोविधि: । 
अविषेयं फलं ज्ञाप्यं तावता विधिरुच्यते। श्श्शा 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमज्गलीयवात्तिकाभ्याँ सहिता [ २०९ 
इति-एवं शुश्रम-भ्रुववन्तों वयं धोराणां-धीमतां वचनम्‌, 


इसप्रकार हम उन आचायाका वचन सुनते आ रहे हैं जिन्होंने हमें उस 


श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत इत्यादि वाक्यमें श्येनादि याग और 
फल दोंनोंका विधान है। इसीप्रकार अग्निममन्त्रमें भो दोनोंकी विधि 


_ माननेमें क्या आपत्ति है ? ऐसे बहुत स्थानोंमें फल एवं कर्म दोनोंकी विधि 


मानी गयी है। उन सव स्थानोंमें प्रायः अर्थवाद भी मिलता है। आपके मता- 
नुसार भर्थवादसे यागविधिकी कल्पना और प्रत्यक्षधुतिमे केवल फलविधि 
होनी चाहिये। परंतु प्रत्यक्ष यागविधि छोड़कर केवल वाक्यभेदभयसे कौन 
कर्मविधिका अनुमान करेगा ? फिर भर्थवादसे प्राशस्त्य प्रतीत होता है। 
वह भी तो विधेय है। शब्दीभावनारूपी विधिमें किं भावयेत्‌ केन भावयेत्‌, 
कथं भावयेत्‌ इन तीन अंशोंकी अपेक्षा मानी गयी है । किं भावयेत्‌-यह फल- 
भावना है। केन भावयेत्‌ यह यागादिकरण भावना है। कथं भावयेत्‌ यह 
प्राशस्त्यादि अथंवादभावना है। तव यदि यागभावना और फलभावनाको 
लेकर वाक्यभेदकी प्रसक्ति है तो प्रशस्त्यभावना और यागभावनाको लेकर 
वाक्यभेद क्यों नहीं होगा ? कर्मविधिका तव अनुमान करना पड़ेगा | यह 
महागौरव होगा । इसकी अपेक्षा “वाजपेयेन स्वाराज्यकामो यजेत” इस 
प्रत्यक्ष विधिको ही फल्यागोभयविषयक माननेमें लाघव होगा । अतएव 
विधिश्रवणरहित स्थलमें ही अर्थवादसे विध्यनुमान माना गया | इसका 
विस्तार तो पूवंकाण्डमें व्याख्यानयोग्य है। हम यहांपर उसका विस्तार 
नहीं ही करना चाहेंगे। इन मीमांसाज्ञानशून्य व्यक्तियोंके साथ शाख्चर्चा 
करना भो अपनी फजीग्रती कराना है। अतः .“विद्यां चाविद्यां च” इस 
अग्रिम मन्त्रमें ही फलविधि तथा उपास्तिविधि दोनों हैं। फल यद्यपि 
अविधेय होता है । तथापि फलत्वेन ज्ञाप्य होनेसे उसकी विधि कही जाती 
है। वेसे प्राशस्त्य भी अविधेय होनेपर भी ज्ञाप्य होनेसे उसकी भी विधि 
मानी जाती है यह द्रष्टव्य है ॥१०७-११२॥ 
॥ इति शुधुस ॥ 

इति शुशुप्॒ घीराणां धीमतां वचनं सताम्‌ । 

ये नस्तत्कम च ज्ञाननाचार्या च्याचदक्षिरे ।।११३॥ 

पारम्पर्या्थबोशाय प्रायुङ्क्ताउ लिटं श्रुतिः। 

बहूनां तत्र पारोक्ष्याल्लिट्प्रयोगः स्वयं स्वके ॥११४॥ 


२१०] ईशावास्योपनिषद्‌ [ दशमो 


ये आचार्या नः-अस्मस्यं तत्‌-कम (च) ज्ञानं च विचचक्षिरे- 
व्याख्यातवन्तः, तेपामयमागमः पारम्पर्यागत इत्यथः ॥१०॥ 


कर्म और उपासना के वारेमें व्याख्यान किया । उनका यह परम्परागत 
आगम है यह यहां अर्थ है ॥१०॥ 


इस प्रकार हम विद्वानोंका वचन सुनते आ रहे हैं जिन आचार्योने 
व्याख्या कर उस ज्ञान और कर्मको हमें बताया। “शुश्षुभ” में परोक्षमें 
लिट्‌ है। श्रोताओंमें बहुत सारे परोक्ष हैं। क्योंकि लूम्वी परंपरासे हम 
झा रहे हैं। अतः अधिक परोक्ष होनेसे स्वयंमें भी लिट्का 
प्रयोग हो गया ॥११३-११४॥ 


भिन्नभिन्नफलं त्या साक्षात्रावोचि यद्यपि । 

तथापि बह्यः थृतयः प्राहुरेतत्तया न हि॥११५॥ 

बह्वचो हि शरुतयः प्राहुरिति धोरा: प्रचक्षते । 

इत्येतच्छुश्षुम वयं श्षु्यानन्त्यं तदीर्यते ॥११६॥ 

#क्रमंणा पितुलोकः” “विद्यया देवलोकः” इस प्रकार श्रुति साक्षात्‌ 

ही कह रही है ? तब आहुः ऐसे घीरोंके वचनको सुनते हैं कहनेका क्या 
मतलब ? यही कि यह एक श्रुति हुई। इस प्रकार अनेक श्रुतियां कहती 
हैं। सो वात घीरोंके मुखसे हो सुनेको मिली इससे सूचित होता है कि 
श्रू तियां अनन्त हैं। सभी सबके लिये उपलभ्य नहीं है ॥११५-११६॥ 


इति दशममन्त्रभाष्यवातिकम्‌ 
क्ष 


। 
| 


अन्त्रः] शांकरमाष्य-जयमङ्गलोयवाततिकाभ्यां सहिता [२११ ॥ 


विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वदोभय"४सह | 
अविद्यया मत्यु तीर्त्वा विद्ययासृतमश्तुते ॥११॥ 
कमं तथा उपासनाको एक साथमें समुच्चयरूपसे जो करता है वह 
कमसे मृत्युको पारकर उपासनासे अमृतत्वको प्राप्त होता है ॥११॥ 
यत एवमतः--विद्यां चाविद्यां च देवताज्ञांनं कर्म 
चेत्यर्थः । यस्तदेतदुभयं सह एकेन पुरुपेगाचुष्ठेयं वेद्‌ तस्येव 
समुच्चयकारिण एवेकपुरुषाथेसम्बन्धः क्रमेण स्यादित्युच्यतेः 
अविद्यया = कर्मणा-अग्नहोत्रादिना सूत्युं=स्वाभाविकं कर्म 
ज्ञानं च स॒त्युशव्दवाच्यश्चुसयं तीत्वी = अतिक्रम्य 
चूंकी केवल कर्म या उपासनाका अनुष्ठान अज्ञानान्धकारमें प्रवेशका 
कारण है अतः प्रत्येकतत्परताको छोड़कर उपासना और कमं एक पुरुषसे 
'एक ही साथ अनुष्ठानयोग्य जो समझता है फिर समुच्तितरूपसे अनुष्ठान 
करता है उसका एक पुरुषार्थके साथ क्रमशः सम्बन्ध होता है । वही आगे 
कहते हँ-अग्निहोत्रादि कमंसे स्वाभाविक ज्ञान और कमंख्पी 
मृत्युको पारकर 


्रत्येकानुष्ठितेनित्दः समुच्ययविधित्सया । 
पृथक्‌ फलं च कथितमघुना स विधीयते ॥१॥ 
समुच्चयविधानार्थं प्रथम प्रत्येकानुष्ठाननिन्दा तथा प्रत्येकानुष्ठानफल 
दोनों दिखाये । अब समुच्चयविधान करते हैं ॥१॥ 
नन्वेवं कमंफल्योविघेयस्वाद्‌ इ्योरिह। 
वाक्यं भिद्येत चेत्‌ सत्यं नास्ति गत्पन्तरं परम्‌ ॥२॥ 
इस वाक्यसे यदि कमंविधान मानेंगे तो फलविघान भी इसीसे मानना 
होगा और इस प्रकार वाक्यमेद होगा ठीक है यहां गत्यन्तर नहीं है । ॥२॥ 


यत्तु निन्दा पूर्वकता विधेयस्तुतितत्परा। 
स्तुत्या कल्प्यो विधियों हि स्तूयते स विधीयते ॥३॥ 


१९०७ रो हो ह किक एरिका सारा 


२१२] ईशावास्योपनिषद्‌ [ एकादशो 


तदसत्‌ श्रौतमुत्सुज्य विधि यो ह्यानुमित्सति । 
पिण्डमुस्सृज्य स करं लेढि मोढ्यावतत्त्ववित्‌ ॥४॥ 


जो कहते हैं कि पहले असमुच्चयनिन्दा समुच्चयस्तुत्यथं है। स्तूय- 
मानकी विधि भी मानी जाती है । अतः विधि अनुमेय है। वे हाथमें आये 
हुए मालपुआ फेंककर फिर हाथ चाटनेके बराबर काम करते हैं ॥३-४॥ 
अपाम सोमममृता अभूमेति श्रुतेबिधिः। 
गामस्य कल्प्यतां सोमग्रुणो वाबयेन चोद्यताम्‌ ॥५७ 
ओर ऐसा भी मान लीजिये तो क्या हर्जा, कि “सोमेन यजेत” यह. सोम- 
गुणविधान है “अपाम सोमममृता अभूम” इस अथंवादसे सोमयागकी. 
विधि की कल्पना है ॥५॥ ह 
परयृथ्येष्र ये दोषाः पुर्घमन्त्रे प्रदशिता: । 
तथैव ते प्रसज्पन्ते स्तुतिकल्प्यविशीप्सिनाम्‌ ॥६॥ 
पूर्वमन्त्रकी व्याख्यामे ही मतान्तर निराकरणमें बताये गये दोष इनके 
मतमें भी प्रसक्त होते हैं ॥६॥ 
+. उपास्तिमपि कर्माणि समुच्जित्य करोति यः। 
क्रनेणेकपुमथंस्व सम्बन्धस्तस्य जायते ॥७॥ 
उपासना और कर्मको समुच्चय करके जो करता है उसका क्रमिकः 
एक फलके साथ अपना सम्बन्ध हो जाता है ॥७॥ 


स्त्राभाविकतया नुणां भवन्ती ज्ञानकसंणी । 
मृत्युशब्देन बोध्येते आद्यं तत्तरणं भवेत्‌ ॥८॥ 


मनुष्यके जो स्वाभाविक ज्ञान और कर्म हैं ये ही मृत्युशब्दका यहां अर्थ 
है । प्रथम उसका तरण होगा ॥८॥ 


ननु कर्मा श॒स्तिकाले न स्तां स्वाभाविके उभे । 
तदा तत्तरणं नेर वक्तव्य फलळरूपतः ॥९॥ 


छ्द्रिष्त्रतकाले वा प्रसक्तिश्चेत्तयोमेता। 
न ते वारयित शक्ये वदनेन कथंचन ॥१०॥ 


अन्त्रः] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्या सहिता [ २१३. \ 


उत्तिष्ठतोरपि तयोः फलं नेत्यप्यसांप्रतम्‌ । 
स्वाभाविकानां यन्तेव विद्यते कमणां फलम्‌ ॥११॥ 
ms [पापकर्मणाम्‌ 1 
फलं भवेच्चेत्कि प्रायश्मित्तं समुच्चयः ॥१२॥ - 
जन्मान्तरसहन्नेषु कुतयोग्य कथं तयोः। ` 
, समुच्दयो अवेद्‌ हन्त विना ज्ञानं थ्रुतोरितम्‌ ॥१३॥ 


पूवंपक्ष:--उपासना और यागादि कके कालमें स्वाभाविक चितन 
और कमं प्राप्त ही नहीं है। मतः उस समय-उसका.तरण फलरूप नहीं हो 
सकता । यदि कहें कि उपासनादिके छिद्रमें (बीचमें) या अन्यकालमें 
स्वाभाविक ज्ञान-कमं प्राप्त हैँ तो उसका तरण समुच्चयसे संभव ही नहीं है । 
्रत्यक्षसिद्धका वारण वचन नहीं करर सकता । यदि कहते हैं कि उपासनादि- 
के बीचमें या आगे-पीछे जो स्वाभाविक ज्ञानकमं होते हैं, समुच्चयके बरसे 
उनका फल नहीं होता, तो यह भी संगत नहीं । क्योंकि स्वाभाविक चलने- 
'फिरने आदि कमोँका स्वर्गनरकादि कोई फल ही नहीं होता । समुच्चयका 
कया उपयोग ? उसपर यदि कहें कि अपुण्य और अपापरूप कोई कमं ही नहीं 
है। अतः मनुष्यक्कत स्वाभाविक कमका भी फल होता है तो आप यह 
वताईए कि इस समुच्चयको आप उसका प्रायश्चित्त मान रहे हैं ? 
देरके लिये मान लीजिये तो इससे जन्मजन्मान्तरसहस्रकृत स्वाभाविक 
ज्ञानकर्मोका वारण केसे होगा ? वह तो केवळ औपनिषद तत्त्वज्ञानसे ही 
माना गया है ॥९-१३॥ 
अन्न केचिद्‌ बुधाः प्राहुः पितुलोकादिकेइपि च । 
स्वाभाविक भवेज्ज्ञानं कमं चाविदुषो दिवि ॥१४॥ 
परसम्पत्प्रकर्षादिजन्यदाहोऽतिदुःखदः \ 
- भवत्येवान्यथा तत्र न्यूनाधिक्यं कथं सुखे ॥१५॥ 


ज्ञानं चिन्तनरूपं तत्‌ स्वाभाविकमुदीरितम्‌ । 
, देवद नवयुद्धादि कमं स्वाभाविकं भदेत्‌ ॥१६॥ 


न -चाजानजदेवानामेव देत्येभेवेद्रणम्‌ । 
तत्पशूनां कुतस्तत्र न भवेत्‌ सहभागिता ॥१७॥ 
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ततश्च दुःखं स्यात्कमंदेवानामपि दुर्घरम्‌। 
तरेत्तदुभयं दुःखं ज्ञानकमंसमुच्चयो ॥१८॥ 
यहाँ कुछ गुरुजन जवाब यही देते हैं कि पितूलोक देवलोकादिमें भी 

लानत शाना होते हैं। परसम्पदुत्कर्ष देखकर उन्हें दाह होती है। 
यह स्वाभाविक ज्ञान है। इसीसे स्वगंमें सुखको न्यूनाधिकता है। तथा 
स्वगंमें देवदानव युद्धसे बड़ा क्लेश होता है यह स्वाभाविक कर्म है। यह 
शंका करे कि देवदानव युद्ध आजानज देवोंका होता है कमंदेवोंका नहीं, तो 
समाधान है कि देवात्मभावरहित मनुष्य आजानज देवोके पशु बनते हैं । 
जहां मालिक युद्धमें उलझते हैं वहां उनके पशु नहीं उलझेंगे क्या ? अतः 
कर्मजदेवोंको भी दुःख भयंकर होता ही है । समुच्चयकारी इस स्वाभाविक 
ज्ञान और स्वाभाविक कमं दोनोंको पार करते हैं ॥१४-१८॥ 

अन्ये पुनरिदं प्राहुः स्वाभाविकसशास्त्रजम्‌ । 

ज्ञानं कर्माखिले नद्येत्समच्चयविधायिनाम्‌ ॥१९॥ 

न चेवं पुनरावृत्तिस्तेषां स्यान्नेति स.प्रतम्‌ । 1 

शास्त्रोक्तानामपि शुभकमंणां पार्पासक्षणात्‌ ॥२०॥ 

न च यज्ञोयहिसादि विहितत्वान्न पातकम्‌ । 

तथा च पापमिथत्व पुण्यानां नेति सांप्रतस्‌ ॥२१॥ 


क्रत्वर्थमपि हिसादि संभवेद्‌ दुःखकारणम्‌ 
पाकार्थोऽप्यनलः कि न हस्तदाहप्रयोजकः ॥२२॥ 
अत एवाब्नवीत्पाथ॑ भगवान्‌ देवकीसुतः । 
सर्वारम्भा हि दोषेण धुमेनाग्निरिवादूताः ॥२३॥ 


दूसरे गुरुजन ऐसी व्याख्या करते हैं कि समुच्चयानुष्ठानसे अनादि- 

कालभ्रवृत्त सभी स्वाभाविक ज्ञान कर्म नष्ट होंगे । क्या तब उसकी पुनरा- 
वृत्ति नहीं होगी ? होगी । क्योंकि शास्त्रोक्त शुभकर्म पापमिथित होते हैं। 
मीमांसक कहेंगे कि यज्ञीय हिसा आदि विहित होनेसे पाप नहीं है। अतः 
पुण्य पापमिश्र नहीं होता | परंतु क्रतूपकारक भी दुःखकारण हो तो 
इसमें बाधा बया है? क्या पाकार्थं अग्नि हस्तादि दाहकारण नहीं 
होती ? गीतामें भगवानका स्पष्ट कथन है कि सभी कमं दोषोंसे वैसे 
आवृत है जेसे घुंएसे अग्नि ॥१९-२३॥ 
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किं च क्रतो नहि वदेदनृतं शुतिरब्रवीत्‌। 

यदि ब्रूयात्तदा तस्य नाशस्तेनेब नो अवेत्‌ ॥२४। . 

तथा सति निषेधस्य वेग्रथ्यं स्पष्टमीक्ष्यते । 

अङ्कवेगुण्यसत्त्वेषपि नेष्फल्यं नेव कर्मणाम्‌ ।२५॥ 

किन्तु तत्र फलन्यौन्यं सिक्षितं फलमेव वा । 

अन्यथ! कस्यचिदपि प्रवृत्तिः स्यान्न कमंणि॥२६॥ 

न हि सर्वाङ्गसाद्गुण्यसंपन्नं कमं केनचित्‌ । 

शक्यं कतुः मानवेन नेष्फल्यं कि नु तत्तदा ॥२ऽा 

अन्यरापानि नध्येयुविद्या5विद्यासमुच्चितेः 

न तु स्वगतपापानीत्यतो जन्मान्तरं भवेत्‌ ॥२८॥ 

यत्तु नित्पादिभिः पूवंपापानां विनिराङुतेः । 

संप्रत्यंहोऽकरणतो नेष्कम्यं लभते नरः॥२९॥। 

तन्न पाणविचारेण को न्वस्मिन्‌ पापकर्मणा । 

बिना जीवति संसारे मनुजो हतदूषण: ॥३०॥ 

न हि कश्चित्क्षणमपि जातु निष्ठत्यकमंकृत्‌ । 

कायते ह्यात्रशः कमं सवं: प्रकृतिजेगुंणेः ।३१॥ 

गच्छतः पुरुषस्य स्पात्पादाधोजन्तुहिसनस्‌ । 

अज्ञातं ज्ञातमेवाहो पापमेव तथाविधम्‌ ॥३२॥ 

तस्मातस्वाभाविकं सबं कं तत्तु क ईश्वरः। 

समुच्वय्यपि नेवातः केवल्यं प्रतिपद्यते ॥३३॥ 

विहित हिसांदिको मीमांसामतानुसार कदाचित्‌ पाप न भी माना जाय 

तो भी सर्वथा पापनिवृत्ति नहीं होगी । ऋतुमें असत्य न बोलों, प्राणिवध न 
करो इत्यादि बताया है। यदि यह सव हो जाय तो? क्या उसो क्रतुसे 
उस पापका नाश होगा ? नहीं। वेसा होता तो निषेध करना बेकार हो 
जाता । यदि कहें कि वहां अंगवेगुण्य होनेसे क्रतुका फल ही नहीं होगा, सो 
बात नहीं, फलमें न्यूनता या मिश्रित फल हो सकता है । फल ही न हो तो 
वेदोक्त कर्मोमें किसीकी प्रवृत्ति ही नहीं होगी । क्योंकि सर्वागसम्पन्न 
स्वंसद्गुणसम्पन्न कर्म सम्पादन करनेका कोई दावा नहीं कर सकता । 
वैसी स्थितिमें सभी कमं निष्फल होने लगेंगे । अतः किचित्‌ अंगवैगण्य 
होनेपर विगुण फल मिलता ही है यह मानना हो होगा । विद्याअविद्यासमु- 


२१६] ईशावास्योपनिषद्‌ [ एकादशो 
विद्यया-देवताज्ञानेन असृतं-देवतात्मभावस्‌ अइचुते-प्राप्नोति 
तद्वयमृतमुच्यते यद्देवतात्मगमनम्‌ ॥११॥ 


देवतोपासनासे अमृत अर्थात्‌ देवात्मभावको प्राप्त होता है । वही यहां 
अमृत पदसे कहा गया है जिसको देवात्मभावप्राप्ति कहते हैं ॥११॥ 


च्चयसे अन्य पाप भले नष्ट हो, पर स्वगत पाप नष्ट नहीं होंगे। अतः 
जन्मान्तर उसका होगा ही । कुछ कर्मकाण्डी मानते हैं. कि नित्यादि कमंसे 
पूर्वपाप नाश होगा । इस जन्ममें कोई पाप हाहा करना । तब कमंसे ही 
मोक्ष होगा किन्तु यह उनकी भूल है। क्योंकि सर्वथा पापविचार एवं 
पापकर्मके बिना कोई जीवित नहीं रह सकता है । भगवान्‌ गोतामे कहते हैं 
कि क्षणभर भी कोई कमं किये विना नहीं रह पाता । प्रकृतिजगुणोंसे बलात्‌ 
वह कमंमें परवश हो भ्रवतित होता है। स्वभावतः कोई चलने लगा | 
पांवके नोचे कई छोटे जंतु आ गये और मर गये। तो क्या पाप नहीं 
लगेगा ? अज्ञात हो या ज्ञात पाप तो पाप ही है । अतः स्वाभाविक पाप- 
चिन्तन और पापकमंसे मुक्त कोई पुरुष हो ही नहीं सकता । अतः समु- 
च्चयी भी जन्म लेगा हो ॥२४-३३॥ 

परे पुनरिदं ज्ञानं कर्म स्च 'लोन्मुखम्‌ । 

स्वाभाविकं प्रतरति ज्ञानकमंसमुच्चयो ॥३४॥ 

अतथासूतकर्मादि ज्ञानेनेव विनध्यति। 

अतः समुच्चयो नेत्र केवल्यं पदमबनुते ॥३५॥ 

समुज्चयफलप्राप्तो सोगेष्ववसितेष्वसौ । 

पुनचदूबुद्वसंस्कारप्राककर्मा लभते जनिम्‌ ॥३६॥ 

सिद्धान्त यह है क्रि फलोन्मुख जो स्वाभाविक ज्ञान और स्वाभाविक 
कमं है उसीको समुच्चयकारी नष्ट करता है। न कि अनादिकालसिद्ध 
ज्ञान और कर्मको | वह तो ज्ञानसे ही नष्ट होगा । अतएव समुच्चयानुष्ठा- 
नमात्रसे केवल्यप्रासि नहीं होती । समुच्चयफल प्राप्त होनेके बाद जब भोग 
समाप्त हो जाता है तव पूर्वकालके संस्कार तथा अतिप्राचीन कमं 
उद्वुद्ध होंगे और उससे उसका पुनर्जन्म होगा ॥३४-३६॥ 
विद्ययाऽमृतमइनुते 
यो हि देवात्मभावस्तदमृतत्वं ' निगद्यते । 
न तु मोक्षो बिना ज्ञानं मोक्षसंपत्यसंभवात्‌ ॥३७॥ 
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“विद्ययाञ्मृतमध्नुते” यहां अमृतपदका देवात्मभाव अर्थ है, नकि 
मोक्ष । क्योंकि मोक्ष बिना ज्ञानके सं भव नहीं है ॥३७॥ 


स्यात्समुच्चयवेयथ्यू कर्मणवास्य संभवात्‌ । 
अपाम सोमममृता अभूमेति श्रुतत्वतः ॥३८॥ 


मैवं तन्नामृतत्व॑तु॒कर्मणान्यावृश॑ भवेत्‌ । 
आमूतसंप्लदस्थानं तत्र विद्या$समुच्चयात्‌ ॥३९॥ 


अत्र यद्देवतोपास्तिस्तदात्मत्वेन संस्थितिः 1 
पशुभावेन वतंन्ते देवानां कामणो जना: ॥४०॥ 
यदि यहां अमृतका मोक्ष अर्थ नहीं है तो समुच्चय व्यर्थ होगा । क्योंकि 

“अपाम सौमममूता अभूम” यहां सोमयागी भी अमृत प्राप्त करता है ऐसा 
बताया है | इस पूर्वपक्षका समाधान है कि आपेक्षिक अमृत भी नानाविध 
है । सोमयागसे जो अमृत होता है वह प्रलयपर्यन्त स्थित है। और समु- 
च्चयफल अमृत तो जिस देवताकी उपासनाकी जाती है उस देवताके 
स्वरूपमे स्थित होना है। केवल कर्मी देवात्मभावसे नहीं किन्तु देवोंके 
'पशु भावसे रहते हैं ॥३८-४०॥ 


नन्‌पास्तिकृतो5प्येव पुंसस्त-डरेदधीजुषः । 
पशुत्वमेव निभदबिय: कर्माऽफलं भवेत्‌ ॥४१॥ 


उच्यते सोव्हमस्मोति वक्ष्यतञ्व उपासना । 
समुच्चय विधिर्पृप्टा संमता$भेदगोचरा ॥४२॥ 


न चेवं कर्मवेयथ्यं यतस्तेन विना नुणाम्‌। 
सार्प्यादिकमेव स्यान्न त्‌ देवात्मरूपता ॥४३॥ 


तदानीं च परोत्कर्षायुत्यक्टेशोषपि इुहुर: । 
भूयस्तमःप्रवेशोक्तिरत एवोपपद्यते Ig 


पुर्वपक्षः--उपासना भी यदि “ अन्योऽसावन्योऽहं'' भावनासे करेंगे तो 
पशुभाव ही प्राप्त होगा । यदि कहें कि सोऽहं भावसे उपासना यहां विवक्षित 
है तो कर्मसमुच्चय व्यर्थं है । क्योंकि उस उपासनाका फल देवात्मभाव ही 
है । चाहे कमं करो या न करो । तत्करतुन्याय प्रसिद्ध है। इसका उत्तर यह 
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है कि भेदभावयुक्त उपासना यहां नहीं है “सोहमस्मि” ऐसा जो आगे 
बतायेंगे बही समुचचयििविषयीमूत उपासना है। रही कमंवैयथ्यंकी 
बात | उसमें बात यह है कि विना कमं उपासना करनेपर देवसारूप्यादि 
ही होगा । देवात्मभाव नहीं । वहां फिर परोत्कषंदशंननिमित्त क्लेशादि भी 
होंगे । अतएव “ततो भूय इव ते तमः” इस उक्तिकी उपपत्ति है ॥४१-४४॥ 


सारूप्याद्युपपत्येव यत्क्रतुन्यायसंगतिः । 
न हि यद्धरिणो घ्यातः स एव भरतोऽभवत्‌ ॥४५॥ 


सारूप्यादिकी प्राप्ति ही यत्कतुन्याय गतार्थ होगा । भरतने जिस 
हरिणका ध्यान किया वही हरिण थोड़े ही वे बने वे तो अन्य हरिण 
बने ॥४५॥ 


ननु सोऽहमिति घ्याने तदभेदोऽपि चिन्त्यते। 
हरिणः सोऽहसित्येवं नाध्यायद्धरतो मनि: ॥४६॥ 


मेवं सोऽहमिति घ्याने केवलं चिन्त्यतेभिदा । 
न पुनदुं्यते तस्य प्रत्यक्षागोचरत्वतः ॥४७॥ 


अध्यक्षो हरिणादिस्तु ततस्तच्चिन्तनं नुणाभ्‌। 
अध्यक्षवड्वेत्तत  तःद्वाव उपपदते ॥४८॥ 


ससुच्चयकृतोःभेदप्रत्यक्ष॑ जायते मृतो । 
तथा च वक्ष्यते तत्ते पश्यामीति श्रुति: स्वयम्‌ ॥:९॥ 


पूर्व पक्ष:--उपासनामें सोऽहं ऐसा अभेदचिन्तन भी होता है। तब 
देवात्मभाव क्यों नहीं होगा ? भरतने यह हरिण मैं हुँ ऐसी अभेदभावना 
नहीं की । अतः वही हरिण नहीं बने । दूसरा हरिण हुए। इसका उत्तर 
यह है कि सोऽहं ऐसा चिन्तनमात्र उपासनामें हुआ । प्रत्यक्ष नहीं । क्योंकि 
देवाऽभेद प्रत्यक्ष नहीं है । हरिण प्रत्यक्ष था । अतः उसका चिन्तन प्रत्यक्ष- 
चत्‌ हुआ । अतः हरिणभाव हुआ | समुच्चयकारीको मरणसमयमें अभेद- 
प्रत्यक्ष होता है। “सत्यधर्माय दुष्टे” “तत्ते पश्यामि” इत्यादि अग्रिमः 
शरुतिमें यह बात स्पष्ट है ॥४६-४९॥ 
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ननु सूत्रात्ममावे हि पुनर्जन्म कथं भवेत्‌ । 
सुत्रात्मा नेव लभते जन्म मुच्यत एव ४ 
सैवं सूत्रात्मतादात्म्यसात्रमिष्टमुपासितु हँ 
भागत्यागं विनाऽत्यन्तभेदो नास्त्यावबोधिकम्‌ ॥५१ 


शंकाः--यदि सूत्रात्मभाव प्राप्त होता है तो वह मुक्त 
उसका पुनर्जन्म कैसे होगा ? क्योंकि सूत्रात्मा ब्रह्म हो है। वह कः 
मुक्त होगा। तो तद्वूपापत्न समुच्चयकारी भी मुक्त 
नहीं । सूत्रात्माके साथ केवळ तादात्म्य होता है । अत्यन्त अभेद 
अत्यन्त अभेद तो ज्ञानप्रयोजक भागत्यागसे ही होगा। अतः सम्‌ 
कृतार्थं नहीं होता ॥५०-५१॥ 


इत्येकादशमन्त्रभाष्यवातिकस्‌ 
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अन्धं तमः प्रविशन्ति येऽसंभूतिश्चपासते । 
ततो भूय इव ते तमो य उ संभूत्या१”रताः ॥१२॥ 
वे अतिगहन तममे प्रवेश करते हैं जो केवल असंभूतिकी उपासना 
करते हैं और उससे भी गहनतम तममें वे पड़ जाते हैं जो केवल संभूतिकी 
'उपासनामें लगे रहते हैं ॥१॥ 
अधना व्याङ्कताव्याकृतोपासनयोः सम्मुच्चिचीपया प्रत्येकं निन्दो- 
-च्यते अन्ध॑ तमः अविशन्ति येऽसंभूतिस्‌। संभवनं संभूतिः । सा 
यस्य कार्यस्य सा संभूतिस्तस्या अन्याऽसंभूतिः प्रकृतिः कारणम- 
विद्याऽच्याकृताख्या तामसंभूतिमव्याङृताख्यां प्रकृति. कारण 
अव व्याकृत ( हिरण्यगर्भ) की और अव्याकृृत ( प्रकृति )की उपा- 
-सनाओंके समुच्चयकी इच्छासे प्रत्येककी निन्दा करते हैं-- 
वे अज्ञानात्मक तममें प्रवेश करते हैं जो असंभूतिकी उपासना करते 
हैं। संभूति उत्पत्तिको कहते हैं | उत्पत्तिबाला भी संभूति कहलाता है। 
उससे अन्य प्रकृति ही असंभूति है । जिसको कारण, अविद्या, अव्याकृत 
आदि कहते हैं। उस काम और कर्मके बीजस्वरूप कारण अविद्या 


व्याकृताब्प्राकृतोपास्त समुच्चयविधित्सया । 
्रत्येकोपास्तिनिन्देयं वेदेन क्रियतेऽधुना ॥१॥ 
व्याकृतोपासना और अव्याकृतोपासनाके समुच्चयविधानार्थ अब 
वेद प्रत्येक उपासनाकी निन्दा करता है ॥१॥ 
हिरण्यगर्भ इत्युक्तो व्याकृतो नामरूप॑तः। 
ताम्यामव्याकुत॑ बीजमव्यक्त प्रद्धतिस्तथा ॥२॥ 
नामख्मसे व्याकृत हिरण्यगर्भ कहलाता है। नामरूपसे अव्याकृत 
बीजरूप अव्यक्त है जिसे प्रकृति कहते हैं ॥२॥ 
संभूतिः संभववती सोत्पत्तिः कार्यळक्षणा। 
असंभूतिस्तदन्या च प्रकृतिर्या चिदाभिता ॥३॥ 
यस्या नेवास्ति संभूतिरिति नात्र विगृह्यते । 
चतुथंपादे संभूतेस्त दवदर्थत्वनिञ्चयात्‌ ॥४॥ 
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अविद्याश्संभवादी च ननप्तत्पुर्षो मतः । 
तस्मादत्रापि युक्त: स न बहुव्रीहिरिष्यते ॥५॥ 
यथेव विकृतिः शब्दों विकारदति वतंते । 
महत्तत्त्वादिकं यस्मात्‌ सांख्यविकृतिरुच्यते ॥६॥ 
संभूतिका संभववाली ऐसा अर्थ है। उत्पत्तियुक्त कार्य यहां अर्थे 
है। और उससे अन्य चिदाथित प्रकृति असंभूति पदार्थ है । न विद्यते 
संभूतियंस्या ऐसा यहां विग्रह नहीं है । क्योंकि “संभूत्यां रताः" इस 
चतुर्थपादमें संभूतिका लक्षणया संभूतियुक्त अर्थ करना ही पड़ेगा। 
अविद्या असंभव आदिमें भी नञूतत्पुरुष समास होनेसे यहांपर भी बहु- 
ब्रीहि अभिप्रेत नहीं है । जेसे विकृति शब्दका विकारयुक्त अर्थ होता है ।. 
अतएव सांख्यवाले महत्तत्त्वादिको विकृति कहते हैं वेसे यहां भी है ॥३-६॥ 
ननु संभूतिरहित ब्रह्म कस्मान्न गृह्यते । 
सेयं नोपासकस्तस्य विशेदन्धं तमो यतः ॥७॥ 


प्रकृतिततु तमोरूपा यो भवेत्तदुपासकः । 
सोऽन्घं तमः प्रविशति तद्यक्तं तत्कतुत्वतः ॥८॥ 
पूवेपक्ष:--संभूति ( उत्पत्ति) रहित तो ब्रह्म भी है। अतः असं- 
भूत्युपासनाका ब्रह्मोपासना अथं क्यों नहों ? उत्तर:--ब्रह्मोपासक अन्ध 
तममें प्रविष्ट नहीं हो सकता । प्रकृति स्वयं तमोरूप होनेसे उसका उपा- 
सक तत्क्रतुन्यायसे तममें पड़ेगा यह युक्त ही है ॥७-८॥ 
ननु ब्रह्मातिरिक्ता न काचित्‌ प्रकृतिरिष्यते | 
ब्रह्मणः परिणामित्वं सुदर्णबदुपेयते ॥९॥ 
जातेपि कुण्डळे हेम न नइति न जीर्यति । 
जातेऽपि जगति ब्रह्म न नइयति न जीर्यते ॥१०॥ 
तन्न॒ इत्स्नप्रसक्तिः स्यात्तत्तावयवतोत वा । ४ 
बिरुद्धधर्माश्चेत्तत्र ते सिध्यन्ति मृषेव हि ॥११॥ 
भास्करादिका कहना है कि ब्रह्मसे अतिरिक्त जगतुकारण कोई 
प्रकृति नहीं है । ब्रह्म सुवणंके समान परिणामी है । कुण्डल उत्पन्न होनेपर 
भी सुवर्ण न नष्ट होता है और न जीणं हो होता है ( अर्थात्‌ निविकार 
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रहता है ) वैसे जगत्‌ पैदा होनेपर भी ब्रह्म न नष्ट होता है और न जीणं 
हो होता है। वह निर्विकार ही रहेगा । परन्तु उनका मत अयुक्त है । 
ब्रह्म यदि निरवयव हो तो पूरा ही ब्रह्म जगतरूपेण परिणत होगा तो 
शुद्ध ब्रह्म जगत्कालमें रहेगा ही नहीं । यदि कहें कि ब्रह्मका एकदेश 
जगतरूपेण परिणत होगा, शेष शुद्ध रहेगा तो ब्रह्मको निरवयव बताने 
वाली श्रुतिका व्याकोप होगा । यदि कहें कि ब्रह्ममें विरुद्ध घमंसमावेश 
अंगीकार्य है, जगत भी रहेगा अतः परिणाम भी रहेगा और जगतका 
अभाव भी रहेगा अतएव शुद्ध भी होगा तो वे विरुद्ध ध्म मिथ्या ही 
सिद्ध होंगे ॥९-११॥ 

स्वाघार वृत््यभावीयप्रतयोगो  सुषोच्यते । 

तद्धेतुश्चोच्यतेऽविद्या शुक्तिरूप्पादिहेतुवत्‌ ॥१२॥ 

सा साया प्रकृतिश्रेति चित्निष्ठेति धुतिजंगो । 

मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ ॥१३॥ 

अपने आश्रयमें अपना ही वस्तुतः अभाव हो तो वह मिथ्या कहलाता 

है । जगत ब्रह्ममें, उसीमें जगतका अभाव भी, तो जगत मिथ्या होगा । 
मिथ्या वस्तुका कारण अविद्या होती है । जेसे शुक्तिरूप्यका कारण शुक्ति- 
विषयक अविद्या है। वही अविद्या माया ओर प्रकृति कहलाती है। श्रुंतिमें 
बताया है-माया प्रकृति है । मायाश्रय ईश्वर है ॥१२-१३॥ 

अनादृत्य थुतिसिमामाथित्यान्याधिकामुत । 

कि साधितं भवेद्‌ विश्वसत्यत्वाभिनिवेशिना :.१४॥ 

व्यावहारिकसत्यत्वं जगतो मन्महे वयम्‌। 

तावतेवोपपत्तो कि साध्नोषीशसमे जगत्‌ ॥१५॥ 

ईश्वज्जगतोऽप्येव पारमार्थिकसत्यताम्‌ । 

साधयन्नोशमुत्कर्षाच्च्यावयस्येव मोहतः ॥१६॥ 

“मायां तु प्रकृति” इस श्रुतिका अनादर कर या अन्यार्थ कर विश्व 
सत्यत्वाभिनिवेशीने आखिर साधा क्या ? व्यावहारिक सत्यता हम मानते 
हैं । उतनेसे उपपन्न है। फिर ईश्वरतुल्य पारमाथिकसत्तायुक्त माननेसे 
बया लाभ ? ईश्वरके समान जगत भी पारमार्थिक सत्य है इसका मतलब 
यदि ईश्वरमें कोई अधिक सत्ता नहीं है तो यह फिर ईश्व रको उत्कर्षसे 
नीचे गिराना हुआ ॥१४-१६॥ 
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न चेझासृष्टेमिथ्यास्वे निकषः स्यान्महेशितुः । 

व्यावहारिकसत्यत्वादुस्करषंस्योपपत्तितः ॥१७॥ 

शुक्तिरूप्यादिक जीवसृष्टं स्यात्जातिभापिकम्‌ । 

उत्कृष्टमोशसृष्ट तु हदृत्थं व्यावहारिकम्‌ ॥१८॥ 

शंकाः-ईश्वरसृष्टि यदि मिथ्या हो तो ईश्वर में अपकर्ष होगा । 

उत्तरः नहीं । व्यावहारिक होने मात्रसे उत्कर्ष उपपन्न है । जीवसृष्ट 
शुक्तिरूप्य प्रातिभासिक होता है । ईश्वरसृष्ट आपणस्थ रजत उससे उत्कृष्ट 
व्यावहारिक होता है ॥६७-१८॥ 

यादृशीं सत्यतां द्रवे तादृशीं सन्महे वयस्‌ । 

यत्‌ सत्यशब्दवाच्यारथंसत्यता व्यावहारिको ॥१९॥ 

घटादि सत्यशब्दस्य वाचाथं सनुते भवान्‌। 

लक्ष्याथं मन्महे ब्रह्म छासूया तत्र ते वद ॥२०॥ 


जगतकी जेसी सत्यता आप मानते हैं वही हम भी मानते हैं। सत्य 
शब्दका वाच्यार्थ व्यावहारिक सत्यता है ! घटादिको आप सत्यशव्दका 
वाच्यार्थं ही तो मानते हँ । हमने ब्रह्मको उसका लक्ष्यार्थ पारमार्थिक 
सत्य माना इसमें आपको क्यों असूया-ईर्ष्या है ? ॥१९-२०॥ 
कुतश्च परिणामित्वं वुथेवेशस्य मन्यसे। 
विनेव परिणामेन जगत्तत्र प्रजायताम्‌ ॥२?॥ 
दृष्टान्तश्च सुवणदिव्यंथमेव प्रदशर्यते। 
ब्रह्मणः सवंसामर्थ्यावन्यया भवसंभवात्‌ ॥२२॥ ` 
और व्यथंमें आप ईश्वरका परिणाम क्यों मानते हैं? परिणामके 
बिना ही जगत उसमें पैदा होने दो । सुवर्णकुण्डलादि दृष्टान्त भी निरर्थक 
है। ब्रह्म सवेसमथं है । परिणामके विना प्रक्ारान्तरसे जगत्‌ वहां उत्पन्न 
हो सकता है ॥२१-२२॥ 
संकल्पमात्रतः सवं योगोव जनयेःूबम्‌ । 
ञ्‌ त्यादेरनुक्रुत्वान्मृषा पुर्वोक्तलक्षणात्‌ ॥२३॥ 
ज्ञानेन मृत्युमत्येति केवल्यं ज्ञनमात्रतः। 
इत्यादिथ्‌ तिसांगत्यं सवेदज्ञानजे भवे ॥२४। 


२२४ ईशावास्योपनिषद्‌ [ दादशो 
मबिद्यां कामकमंवीअभतामदर्शनात्मिकाद्चपासते ये तदचुरूपमे- 


~ 


बान्धं तमोऽदशेनात्मकं ग्रविश्ञन्ति | 


अव्याकृत नामवाली असंभूतिकी जो उपासना करते हैं वे तदनुरूप 
अदशंनात्मक तममें प्रवेश करते हैं उससे भी बढ़कर तममें वे प्रवेश करते हैं 


कमणा ध्वंसते सत्यं घटाविदंण्डकर्मणा । 

ज्ञानेनापेति मिथ्यैव रज्जुज्ञानाद्ययोरगः ॥२५॥ 

ब्रह्मणः परिणामोऽतो नेदं जगदिति स्थितम्‌ । 

तदाभिता जनयति तामसी प्रकृतिर्भगरम्‌ ॥२६॥ 

प्रकारान्तर क्या ? ब्रह्म संकल्पमात्रसे योगीके समान जगतको उत्पन्न 

करेगा | “तदेक्षत” इत्यादि श्रुति भी इसमें अनुकूल है। संवंथापि 
“स्वाधारगतात्यन्ताभावप्रतियोग्री मिथ्या” यह लक्षण होनेसे जर्गत मिथ्या 
हो है। “तमेव विदित्वातिमृत्युमेति” “ज्ञानादेव तु कैवल्यस्‌'” इत्यादि 
श्रुति भी जगत अज्ञानजन्य हो तो ही संगत होती है। सत्य घटादिकी 
निवृत्ति दण्डप्रहार रूपी कमंसे होती है । मिथ्या रज्जुसर्पादिको निवृत्ति 
ज्ञानसे होती है। ज्ञानसे केवल्य केवलभाव अद्वेतभाव होता है, इससे 
सिद्ध होता है कि ज्ञाननिवत्य देत मिथ्या है। फलतः जगत ब्रह्मका परि- 
णाम तो नहीं ही । ब्रह्माश्रित प्रकृति ही जो तमोरूप है, जगतको उत्पन्न 
करती है ॥२३-२६॥ 


तमस्यन्धे प्रवोश्ोक्तेरत्रासभुतिशबदतः । 
न ब्रह्म गृह्यते किन्तु ग्राह्या प्रकृतिरेव सा॥२७॥ 
प्रकृतमें अन्धतममें प्रवेशकथनसे असंभुतिशब्दसे ब्रह्म ग्राह्य नहीं 
किन्तु प्रकृति ही ग्राह्य है ॥२७॥ 
अन्घं'"तिमुषासते 
प्रविशन्ति तमोऽन्धं ते प्रकृति य उपास्ते | 
अदिद्योपारकस्यान्धतमसं युज्यते फलम्‌ ॥२८॥ 


अदरशनात्मिका कामकर्मबोजात्मिका हि सा। 
: अदर्शन(्मकं चेत्र तमो$्यं फललक्षणस्‌ ॥ :९॥ 


ES FS 
वे अन्यतमसमें प्रवेश करते हैं जो प्रकृतिकी उपासना करते हैं। 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्याँ सहिता 


ततः-तस्मादयि भूयः-बहुतरमिव ते तमः प्रविशन्ति य 
संभृत्यां-कायत्रह्मणि दिरण्यगर्भाख्ये रताः ॥१२॥ 
जो संभूति अर्थात्‌ कायंत्रह्म हिरण्यगभकी उपासना करते हैं ॥१२॥ 


अविद्योपासकका अन्धतमप्रवेश फल युक्त ही है । क्योंकि अविद्या अदश 
रूपिणी है, कामकमंवीज है। फल भी उसीके अनुरूप अदशनरूप _ 
अन्धतम है ॥२८-२९॥ 
ननु वस्तुस्थितिमिसां जानन्तः प्रकृति कथम्‌ । 
उपासोरन्‌ फलं तद्धि यस्‍्कतुन्यायतः स्थितम्‌ ॥३०॥ 
सत्यमन्धं तमो नेव विदन्ति तडुपासका: । 
परमानन्दमेवेसं पुमर्थं येष्नुशुधुवुः ॥३१॥ 


मद्यपो मद्यजोन्मादं नोन्मादं गणयत्यसौ । 
किन्तु तं परमानन्दं वेद दुःखावरोधनस्‌ ॥३२॥ 


प्रकृति अन्धतमोरूपिणी है । उसका उपासक यत्क्रतुन्यायसे अंधतम- 
को प्राप्त होगा इस वास्तविकताको जानते हुए लोग प्रकृतिकी उपासना 
कैसे करते हैं ? सुनो । प्रक्कतिके उपासकको यह सिखाया ही नहीं जाता 
कि वह अन्धतमरूप है । प्रकृतिलयको परमानन्द पुरुषार्थं ही समझाया 
जाता है। मद्य पीनेवाला मद्योत्पन्न उन्मादको उन्माद थोडे ही समझता 
है। वह तो सवंदुःखनिवारण परमानन्द ही उसे समझता है ॥३०-३२॥ 


प्रकृत्युधास्तिजाद भुयः प्रविशन्ति तमो नरा: । 
हिरण्यगर्भे संभूतो कार्यत्रह्मण ये रताः॥३३॥ 
प्रकृतिको उपासनासे जो परिणाम तमःप्रवेश बताया उस तमसे बढ़- 
कर तममें वे पड़ जाते हैं जो संभूति-कार्यत्रह्म-हिरण्यगर्भभी उपासनामें 
रत हैं ॥३३॥ 
ननु च प्रक्तिस्तावदविद्येत निवेदितम्‌। 
प्रप्तुयात्तत्कतुच्यायात्तामेव तदुपासकः ॥३४॥ 
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ततो भूयस्तमो नेव प्रसिद्धं तत्फलं कथस्‌। 
सप्रसिद्धार्थमादाय कथं निन्दोपपद्यते ॥३५॥ 


कि च न्युनस्य हि न्यूना भूयसो भूयसी तथा। 
युज्यते वदितुं निन्दा ह्यविद्याविद्ययोयंथा ॥३६॥ 


विद्या हि भूयसी तस्या निन्दा चाकारि भुयसी । 
तथाऽसंसूतिभूयस्त्वास्तिम्दा तुल्येव युज्यते ॥३७॥ 
पूव॑पक्षः--असंभूति प्रकृतिको अर्थात्‌ अविद्याको कहते हैं । तत्क्रतु- 
न्यायसे अविद्योपासक अविद्याको प्राप्त होगा । अविद्यासे बढ़कर कौनसा 
तम है जो संभूतिका फल हो । अप्रसिद्ध अर्थको लेकर निन्दा भी कैसे 
संभव है? दूसरी वात यह है कि छोटेकी छोटी निन्दा और बड़ेकी बड़ी 
निन्दा उचित है। जैसे पुर्वेमे अविद्या और विद्यामें । अविद्याकी अल्प 
निन्दा और विद्योकी अधिक निन्दा है । वैसे संभूतिकी अल्प निन्दा और 
असंभूतिकी अधिक निन्दा उचित होती है ॥३४-३७॥ 


सेवं नात्र विधेयस्य लाघवाद्‌ गौरवादुत । 
निन्दापि छघ्वी गुर्वो वा क्रियते किन्तु युक्तितः ॥३८॥ 
वर्घते देहिनां रागो भुज्ं वेषयिकात्‌ सुखात्‌ । 
हिरप्यगर्भलोके च स्थितं वेषयिकं सुखम्‌ ॥३९॥ 
तमसस्तेन भूयस्त्वं ब्रह्मलोके न संशयः। 
भवृत्यदृष्टजन्मादिचक्रहेतुरयं यतः ॥४०॥ 
पुंसः प्रकृतिलीनस्य सोबुमसुखवत्सुखम्‌ । 
रागद्वेषादयो नात्र विद्यते नापि वासना ॥४१॥ 
सूयस्त्वं तमसस्तत्र तमस्यपि न विद्यते । 
तत्र संचितसंस्कारसर्वमित्मन्यदेव तत्‌ ॥४२॥ 
जन्मान्तरं भवेदेव द्वयोरपि न संशयः। 
वासनाधिक्यतः कार्योपासकस्याधिकं तमः ॥४३॥ 
"अत एव पुरा प्रोक्तं विद्याया अविक तमः। 
भोगाधिक्याद्‌ भवेत्तत्र चासनाधिक्यमित्यतः ॥४४॥ 
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समुच्चयी तु सूत्रात्मभावं समुपगच्छति । 
ईर्ष्याद्रघादिविरहातमःपातो$स्य नोच्यते॥४५। 
उत्तर: यहाँ विधेयके लाघव या गौरवसे निन्दाकी रूघुता या गुरुता 

नहीं। किन्तु योग्यतानुसार है । यह बात प्रसिद्ध है कि वेषयिकसुखकी 
प्राप्तिसि रागकी वृद्धि होती है। हिरण्यगर्भके लोकमें भी वैषयिक सुख है। 
अतएव राग विशेषरूपे होनेके कारण ब्रह्मलोंकगामीका तम भारी होता 
है। रागसे पुनः प्रवृत्ति, पुनः पुण्यापुण्य, पुनः जन्म यह चक्र चलेगा ही । 
परन्तु प्रकृति उपासनासे जो प्रकृतिलीन होगा उसमें यह बात नहीं होती । 
वहांपर सुषुप्तिसुखके समान सुख होता है । उसमें रोगद्वेषादि नहीं होते । 
और वासना भी नहीं होती । अतएव तम होनेपर भी तमकी अधिकता 
नहीं है। यद्यपि प्रकृतिडीनकी भी पूर्वसंचित वासना नष्ट नहीं होती । परंतु 
यह दूसरी बात हो जाती है। प्रकृतिल्यप्रयुक्त नयी वासना तो वहां नहीं 
है। वेसे तो हिरण्यगर्भलोकगत तथा प्रकृतिलीन दोनोंका जन्मान्तर 
निश्चित है । किन्तु हिरण्यगर्भोपासककी वासना अधिक होनेसे तम अधिक 
बताया गया । इसी कारणसे ही विद्याअविद्याप्रकरणमें भी विद्योपासकका 
अधिक तम कहा । क्योंकि देवलोकका अधिक भोग और अधिक वासना 
स्पष्ट है। प्रश्‍न होगा कि विद्याविद्यासमुच्चयकारी भी तो देवलोक हो 
जायेगा । बल्कि प्रत्येककारीसे अधिक भोग प्राप्त करेगा तो उसका भूयो भूयः 
अन्ध तम होना चाहिये । तो उसका उत्तर यह है कि नहीं | समुच्चयकारी 
सूत्रात्मभावको प्राप्त करेगा । तव परसम्पदुत्कर्षादि न होनेसे द्वेषईर्ष्यादिके 
लिये स्थान नहीं रहेगा । अतः उसका तमःपतन नहीं कहा जाता है 
१२८-४५॥ 


विश्िष्टाद्वेतिन.  संभूत्यसंभूतिपदद्दये । 
कार्यबह्मप्रकृत्पर्था असिद्धिम सिसन्‍्वते ॥४६॥ 


ब्रह्माभिसंभवतस्तस्मात्‌ संभूतिपदशन्दितः। 
असंभूतिस्तदासन्ञा प्रतिबन्घहतिभंवेत्‌ ॥४७॥ 
संभूति च विनाशं चेत्युक्तो नाशस्ततोऽप्रतः । 
असंभूतिविनाशस्तत्मतिबन्धककमंणा मु ॥४८॥ 
यद्वा संभूतिरत्र स्यार्दाचराद्ययनाथंयुक्‌ । 
संभूतिभिन्नास्तत्रोक्ता असंभूतिपदास्पदाः 0४०७ 
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विशिष्टाद्वैतवादियोंका कहना है कि संभूतिपद्का कार्यत्रहा और 
असंभूति पदका प्रकृति अर्थ अप्रसिद्ध है। अतः संभूतिपदका श्रृतिप्रसिद्ध 
ब्रह्माभिसंभव अर्थ है और असंभूतिपदका वहीं पर आसन्न प्रतिबन्धकनाश 
अर्थे है।” संभूति च विनाशं च यहां विनाशशब्द आया है अतः प्रतिवन्धः 
ककर्मेविनाश अर्थ उचित है । अथवा संभूतिपदका अधिरादिमार्ग अर्थ है | 
और संभूतिभिन्न क्मेनाशादि असंभूतिपदाथे है ॥४६०४०॥ 


तदसन्नहि संभूतेब्रह्यप्राप्त्यथंरूढता । 
न वाविरादिमार्गार्था तथाइप्तभूतिरिव च ॥५०॥ 


काथं चाम्युपसृष्टायाः प्रत्यभिज्ञा अवेदिह। 
जस्मार्थे संमवासीति प्रयोगाणां स्थितेरपि ॥५१॥ 


त सकमंकता घातोज्ंह्यप्राप्त्ययंता यतः। 
चटादिप्राप्तरप्येवमुपास्पा स्याद्वन्मते ॥५२॥ 


त चामृतफलप्राप्रिवचना ह तथार्थता। 
कुतो न ब्रह्मसंभूतिदशनेन कृताथंता ॥५३॥ 


दुइयते किल विष्ण्वाविस्तढुपास्त्या न लभ्यते | 
वचनादमृतप्राप्तिरभयोश्च समा भवेत्‌ ॥५४।' 


उक्त मत असंगत है। संभूति शब्दकी ब्रह्मप्राप्ति अर्थमै रूढि नहीं है। 
तथा अचिरादिमाग अर्थ भी अप्रसिद्ध है। यही बात असंभूतिपदमें भी है। 
“ख्रह्वालोकमभिसंभवामि” इत्यादिमें “अभि” उपसर्ग हे। अतः उसकी 
प्रत्यभिज्ञा भी यहां नहीं है “अभि”के विना “संभवामि युगे युगे” इत्यादिमें 
जन्म अर्थ ही प्रसिद्ध है। “संभवति” घातु सकर्मक न होनेसे ब्रह्मप्राप्त 
अर्थे होगा भी केसे ? फिर कर्मनिर्देशके विना “संमूत्यां रताः” यहां ब्रह्म- 
संभूति अर्थं है कि घटपटादिसंभूति अर्थ है यह निर्णय किस प्रकार? 
( लक्षणा माननेपर कौनसी विशेषता आपकी हुई ? ) यदि कहें कि अमृत- 
फलकी प्राप्ति घटादिसंभूतिकी उपासनासे नहीं होगी, अतः ब्रह्मसंभूति अर्थ 
है तो उत्तर है कि ज्यादासे ज्यादा ब्रह्मसंभूति उपासनासे ब्रह्मसंभूतिका 
दर्शन होगा ब्रह्मप्राप्ति कैसे होगी ? वह ब्रह्मप्राप्ति जिस किसीका भी हो । 
विष्णुआदिकी उपासनासे विष्णुदशन होगा | विष्णु आपके अधीन नहीं 
होते । अमृत मोक्षको कहते हैं । वह मुक्तका स्वत्व होता है | “संभृत्यामृत- 


नं 
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मन्नुते” इस वचनके बलसे मोक्षप्राप्ति मानते हैं तो वचनवलसे घटसंभूत्यादि 
उपासनासे भी अमृतप्राप्ति क्यों नहीं ? ॥५०-५४॥ 


बह्योपास्तौ प्रवाच्यायां केयं तत्मप्त्युपासना । 
मोक्षसादनविद्याङ्खामिति स्वश्चवणाद्धतम्‌ ॥५५॥ 


श्रह्मप्राप्तिके लिये ब्रह्मोपासनाका विधान न कर ब्रह्माभिसंभवोपासना 
यह क्या वला है जिसका विधान किया जा रहा है। कुछ लोग मोक्षसाधन 
विद्याका अंग ब्रह्माभिसंभवानुसंान है ऐसा मानते है । परंतु “संभूति च 
विनाशं च” इत्यादिमें मुख्यकर्मविवान स्पष्ट है । इसे अंगोपासना मानना 
खुत्यादिप्रमाणशून्य होनेसे व्यर्थं ढोल पीटना ही है ॥५५॥ 


जनु प्रकरणादेव विद्याङ्कमिति लभ्यते 
“विद्या पूर्वोदिता सा च ब्रह्मविद्येत्युदीरितस्‌ ॥५६॥ 
न्तदसद यदि विद्याङ्गं फलश्रुतिरनथिका । 
अभ्यासात्कमंभेदमश्ध शाक्यो वारयितुं कथम्‌ ॥५७॥ 
सुख्यं कमं भवेद्दशपर्णमासौ ततः परम्‌। 
तदङ्ग सोमयागादोत्यपि कि न ब्रवीषि भोः ॥५८॥ 
जनन चोभयोरिह फछ्ममृतं नेव भिद्वते। 
स्वर्गकामो यजेतेति तत्राप्येवं समानता 0५०७ 


कल्प्या स्वगंभिदा तत्र कमंभेदादितीष्यते । 
अन्योन्याअपतादोषः कथमेव निवायंताम्‌ ॥६०॥ 


कल्प्याऽपृतभिदाप्येवं कथं नोपास्तिभेदतः। 
अपाम सोमममृता असूमेत्यत्र का गतिः ॥६१॥ 


यागाङ्भत्वे स्थिते जुह्णा अर्थवादः फशश्चतिः । 
फलशुत्यर्थवादत्वं सत्वाङ्ग सतुषे त्विह ४६२ 


पूरवेपक्ष:--यद्यपि अङ्गाङ्भिमावबोधक श्रुतिप्रमाण यहां नहीं है। 
तथापि प्रकरणप्रमाणसे संभूत्युपासना विद्याङ्ग होगी। “विद्या चाविद्यां च 
से ब्रह्मविद्याविधान हो गया । अतः उसका अंग संमूत्यादिकी उपासना 
होगी। उत्तरः-संभूत्यादि उपासना विद्यांग होगो तो “विनाशेन मृत्यु 
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तीर्त्वा” इत्याद फलश्रुति निरर्थक होगी । पूर्वतन्त्रे शब्दान्तर अभ्यासाः 
दिको कर्मभेदप्रयोजक माना है। यहांपर भी “यस्तद्वे दोभयं सह पर 
अभ्यास होनेसे कमंमेदवारण कैसे होगा ? आपकी युक्तिके अनुसार इषे 
त्योजे त्वा” आदिसे प्रथमोक्त दशंपूणंमास मुख्यकम है शेष सोमयागादि 
सभी उसके अंग है ऐसा माननेमें क्या हर्जा है? यदि कहो कि is अमृत- 
फल समान है, अतः उपासनामेद नहीं तो पू्वकाण्डमें भी सर्वत्र “स्वगंकामो 
यजेत” ऐसा स्वर्गफल बताया है । यदि कहते हैं कि स्वर्ग भिन्न भिन्न है 
क्योंकि कर्म भिन्न भिन्न है तो अन्योन्याश्रय दोष होगा । फलमैदसे कर्ममेद 
सिद्ध होगा कर्मभेद सिद्ध होनेपर फलमेदकल्पना होगी। फिर यहांपर भी 
अमृतफलमेदकी कल्पना करनेमें व्या तकलीफ है ? ( सिद्धन्तमें अमृतभेद 
किया ही है।) अपाम सोमममृता अभूम यहां भिन्न अमृतफल सबको 
मात्य करना ही पड़ता है । जुहू यागाङ्ग है यह सिद्ध होनेपर “न स पापं 
इलोक म्युणोति” यह फलश्रृति सर्थवाद मानी गयी है। यहां तो अमृतफल 
अलग न होनेसे फलशुति अर्थवाद है ऐसा सिद्धकर संभूति आदिकी 
उपासनाको अंग मान रहे हो यह उलटा है ॥५६-६२॥ 


ईशावास्यमिति . प्रोक्तविद्याज़ मिदमित्यपि । 
एतेनेव निररं स्याह्वेपरीत्यप्रसक्तितः ॥६३॥ 
फलं पुर्वसबिस्पष्टमत्न च स्पष्टमुच्यते । 
संभुत्युपास्तेरङ्गं स्यादीशावास्यमितीरिता । ६४॥ 

“विद्या चाविद्यां” से प्रोक्त नहीं, किन्तु ईशावास्य॑से प्रोक्त विद्या मुख्य 
है। और संभृत्युपासनादि अंग है ऐसा मानें तो वह भी पूर्वोक्तयुक्तिसे 
निरस्त हो जाता है। दूसरा वेपरीत्य भी होने लगेगा | “न विजुगुप्सते" 
इत्यादि फलकथन पूर्वमे स्पष्ट नहीं है। “अमृतमश्नुते” यह स्पष्ट फल- 
कथन है | तव !फलवसंनिधावफलं तदङ्गं” इस न्यायसे संभूत्याद्युपासना 
का अंग “इशावास्यं' से वतायी हुई विद्या होगा ॥६३-६४॥ 

देवानां प्रथमो ब्रह्मा संबभुवेति या श्चुता । 
संभूतिब्रह्मणः सेव कस्मादत्र न गृह्यते ॥६५॥ 


म्थमत्वात्ततः पूर्वाः चासंभूतिरसंशयम्‌ । 
सा च प्रकृतिरेवेति कथं नामाःप्रसिद्धता ॥६६॥ 
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यदि आपको संपूर्वंक भूधातुंकी श्रुति ही ढूंढनी है तो अभि उपसगंके 
बिना ही “ ब्रह्मा देवानां प्रथमः संवभूवP यह श्रुति है । वही ब्रह्मसंसूति 
यहांपर क्यों नहीं लेते ? “प्रथमः” इस विशेषणसे उससे पूर्व संमति नहीं 
यह अर्थ निकलता है । उसीको असंभुति मान सकते हैं । ब्रह्माकी उत्पत्तिसे 
पहले प्रकृति ही है । उसकी उपासना असंमूत्पुपासना होगी ॥ ६५-६६ . 
वाचं समभवच्छुत्यां विद्यते व्याङृतार्थता। 
स संवत्सर इत्युक्तेः कार्यत्रह्माप रस्यते ॥६७॥ 


“सोऽकामयत द्वितीयो म आत्मा जायेतेति स मनसा वाचं समभवत्‌!” 
इत्यादि उपक्रम कर “तद्यद्रेत आसीत्‌ स संवत्सरोऽभवत्‌’ इस प्रकार 
श्रू तिमें बताया है । अर्थात्‌ यहां प्रथम वाकप्राकट्य और बादमें संवत्सररूप 
प्राकट्य कहनेसे नामरूपव्याकरण सूचित होता है । संवत्सरप्रजापति ही 
हिरण्यगर्भ है । “हिरण्यगभंः समवतंताग्रे'' ऐसी श्रुति है। अतः 
“समभवत्‌” थ्‌ तिसे प्राप्त संभूति हिरण्यगर्भ ही है ॥६७॥ 

जेमिनोये च संभूति रेत उक्त्वा हिरण्सयस्‌ । 
तदुत्यितं जगादातः संभूतिहि - हिरण्मयः ॥६८७ 
जैमिनीय ब्राह्मणमें स्पष्टतर है । वहां संमूतिको रेत कहकर उससे 
उत्पन्नको हिरण्मय कहा हिरण्मय ही हिरण्यगर्भ है ॥६८॥ 
सं वें शरीरी प्रथमस्तत्प प्रकृतिः स्यिता। 
सेवासंभूतिशव्देन तदासम्नोपलस्यते (६० 
हिरण्यगर्भको प्रथम शरीरी बताया । अतएव पूर्व असंभूति निश्चित 
है । संभूतिसे आसन्न असंभूति वही प्रकृति है । इसलिये अप्रसिद्धार्थकथन 
अज्ञानप्रयुक्त है ॥६९॥ 
नारायणाद्युपास्त्येव मोक्षं झिष्पान्‌ प्रशासताम्‌ । 
्रहमप्राप्त्याद्युपास्तीनां विद्याज्भत्वं महा तम्‌ ॥७०॥ 
नारायणादिकी उपासनासे ही मोक्ष होता है यह बात अपने शिष्योको 
समझाकर श्र्‌ तिकी व्याख्या करते समय ब्रह्मसंभवोपासना अचिरादिमा- 
र्गोपासना आदिको मोक्षसाधन विद्याङ्ग सिद्ध करनेका प्रयास करना केसे 
महाश्वयेकी बात है? निश्चित ही यह परवञ्चना है ॥७०॥ 


इति द्वादशसन्त्रशाष्यवातिकस्‌ 
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अन्यदेवाहुः संभवादन्यदाहुरसंभवात्‌ । 
इति श्रम धीराणां ये नस्तद्विचचक्षिरे | १३ 
संभूति उपासनासे अन्य ही फल बताया है और असंभूति उपासनासे 
भी अन्य ही फल बताया है । ऐसे विद्वानोंका हम वचन सुनते आ रहे हैं 
जिन्होंने इस विषयमें व्याख्याकर हमें बताया ॥१३॥ 
अधुनोभयोरुपासनयोः सञ्चच्चयकारणमवयवफरुभेदमाह- 
[ अन्यदेवेति ] अन्यदेव =प्रथगेवाहुः फलं संभवात्‌ = संभृतेः 
कार्यत्रह्ोपासनादू अणिमाचैदर्यक्षणं व्यारूयातवन्त इत्यर्थः | 
अब उक्त दो उपासनाओंके समुच्चयका कारण प्रत्येकका फलभेद 
कहते हैं-कायंत्रह्मकी उपासनासे अणिमादि ऐश्वंप्राप्तिरूप विलक्षण ही 
फल बताया है। 


उपासनाद्वयस्याय समुच्चयनकारणम्‌ । 
प्रत्येकस्योपासनस्य फलमाह पृथक्‌ पृथक्‌ ॥१॥ 
संभूति उपासना और असंभूति उपासनाका समुच्चमविधान करनेमें 
कारणीभूत प्रत्येक उपासनाका पृथक्‌-पृथक्‌ फल कह रहे हैं ॥१॥ 
अविद्या कमं विद्या चोपास्तिः पूर्वेमुदी रिता । 
यथाश्ुतार्थः साध्यत्वादुभयोरुपपद्यते ॥२॥ 
संभवासंभवो नेव साध्यो तेनात्र लक्षणा । 
संभवासंभवोपास्ती तथा चात्र विवक्षिते ॥३॥ 
पुवेप्रकरणमें अविद्याका कमं और विद्याका उपास्ति अर्थ सीधा 
हुआ | क्योंकि कमं और उपासना साध्य होनेसे ऐसा अर्थ उपपन्न है । 
इस मन्त्रमे आये हुए संभूति और असंभूति साध्य नहीं है । अतः लक्षणया 
ल संभूति उपासना और असंभूतिका असंभूति उपासना अर्थ विवक्षित 
॥२-३॥ 
अन्यदेवाहुः संभवात्‌ 
अन्थदेव फलं प्राहुः श्रुतिवाक्यानि संभवात्‌। 
अणिमादिकमेश्वयं संभवोपास्तितो भवेत्‌ ॥४॥ 
संभवसे अर्थात्‌ संभूति उपासनासे श्रुतिवाक्यांने अन्य ही फल अर्थात्‌ 
अणिमादिक ऐश्वर्यकी प्राप्ति फल बताया है ॥४॥ 3 _ 
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ऐश्वर्यधमंवेरारयविज्ञानफलतां परे। जळे 
तच्चिन्त्यं पुनरावृत्तविरहस्य प्रसङ्गतः ॥५॥ 
तथा च निन्दा पुन्न नोपपद्येत या कृता। LS 
तस्मादेश्वर्यमात्रं स्यात्संभनोपासनाफछस्‌ ६ 
अणिमा महिमा प्राप्िलंघिमा गरिमेशिता। 
प्राकाम्यं च वशित्वे चेत्यप्टेश्वयंमुदीरितम्‌ ७  : 

कुछ लोग ऐश्वर्य, घम, वेराग्य और विज्ञान इन चारोंको प्राप्ति फळ 

है ऐसी व्याख्या करते हैं। परन्तु वह व्याख्या समीचीन प्रतीतनही 

होती । ज्ञान और वेराग्य हुआ तो पुनरावृत्ति नहीं होगी। और “अन्धं | 

तमः प्रविशन्ति” इत्यादि पू्वेक्ृत निन्दा उपपन्न नहीं होगी । अतः ऐश्वर्य 

मात्र फल उचित है । अणिमा, महिमा आदि आठ ऐश्वयं प्रसिद्ध हैं ५ ० 
ननु चाघ्मेकामादिदोषजातनिराक्तिः । लु 
वक्ष्यते भाष्पकारेण ग्राह्ममज्ञानमादिना ॥८॥ ८ 
सेवं क्वाचित्कपाठ: स भाष्ये सर्वत्र नेक्ष्यते । 
उत्कटाधसंकामादिराहित्यपरमेव चा एर 

शंका:--अग्रिम मन्त्रके भाष्यमें अनैश्वर्यमधमंकामादिदोषजातं च मृत्यु 

तीर्त्वा लिखा है। आदिपदसे अज्ञान ग्राह्य है। तव ऐश्वर्य, धम अकाम 

( वेराग्य ), ज्ञान इन चारकी प्रापि अर्थतः सिद्ध है । समाधान:--वह 

भाष्यपाठ सावंत्रिक नहीं है । यदि ऐसा भाष्पपाठ है तो उत्कट अधमं, 

काम एवं अज्ञानका तरणमात्र अर्थ समझना चाहिये ॥८-९।। 


निर्विण्णोऽहं दक्षिणेन मार्गेणाऽऽवृत्तिशालिना। 
गतागतबिहीनेन शोभनेन पया नय ॥ (गा 
इत्यग्ने नय सन्त्रस्य भाष्ये यद्यपि विद्यते । 
तथापि तत्र वैराग्यं नोत्कटं दशितं भवेत्‌ ॥१९॥ 
राये घनाय सुत्कर्मफलभोगाय मां नय। 
इति तत्रेव विस्पष्टं भोगेच्छा दशिता यत: ॥१२॥ 
यद्यपि “अग्ने नय सुपथा” इस मन्त्रके भाष्यमें बताया है कि हे असते ! 
मैं गतागतयुक्त दक्षिणमागंसे विरक्त हो गया हूँ । अब मुझे गमनागमनरहित 
उत्तरमागंसे ले चलो। यहाँ वैराग्य दिखाया है। तथापि बहाँपर भी 
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तथा चान्यदाइुरसंभवाद्‌ = असंभृतेः = अव्याकृतादू- 
अव्याकृतोपासनाद्‌, यढुक्तम्‌;- “अन्ध तमः प्रविशन्ति? इति, 
प्रकृतिलय इति च पौराणिकेरुच्यते । 


तथा असंभूति यानी अव्याकृतकी उपासनासे विलक्षण ही फल होता 
है। जिसे यहाँ “अन्धं तमः प्रविशन्ति"से बताया, पौराणिकोंने प्रकृतिलय 
शन्दसे बताया । 


उत्कट वैराग्य नहीं दिखाया | कारण वहीं पर आगे बताया है कि-राये= 


कर्मफलभोगके लिये मुझे उत्तरमागंसे छे चलो । भोगेच्छा वहाँ प्रदर्शित 
हुई है ॥१०-१२॥ 
गसनागमने नेव होयेते ब्रहालोकिनः । 
आब्रह्वाभुदनाल्लोकाः . पुनरावतिनो यतः ॥१३॥ 
इस मानवमावतं नावर्तन्त इति धुतो । 
इमंविशेषणादन्यकल्पेष्वावुत्ति रिष्यते ७१४ 
ब्रह्मलोक जानेवालेका गमनागमन सवंथा निवृत्त नहीं होता । अतएव 
गीतामें ब्रह्मलोकपर्यन्त सभी पुनरावृत्तिसहित बताया । श्रुतिमें “इमं 
मानवमावत्ं नावतंन्ते” यहाँ इमं विशेषण दिया है | इस कल्पमें पुनरावृत्ति 
नहीं होगी । कल्पान्तरमें तो आवृत्ति होगी ही ॥१३-१४॥ 
ये तु वेदन्तविज्ञानसुनिश्चितपरेक्यकाः। 
केनचित्प्रतिबन्धेन यतयोप्कुतदशनाः ॥१५॥ 
ते गत्वा ब्रह्मलोकेषु प्रतिबन्धविनिहंतो। 
साक्षात्कृतपरात्मानो नावर्तन्ते न चेतरे ॥१६॥ 
ब्रह्मलोकसे कौन निवृत्त नहीं होते--जो यहींपर वेदान्तके श्रवण- 
मननादिसे जीवात्मपरमात्मेकताको निश्चित कर चुके, किन्तु किसी 
प्रतिवन्यसे आत्मदर्शन नहीं कर सके ऐसे यति ब्रह्मलोक जाकर प्रतिबन्ध- 
निवृत्त होनेपर परमात्मदर्शन करते हैं और पुनरावृत्त नहीं होते । दूसरे 
ब्रह्मलोकगामी ऐसे नहीं होते ॥१५-१६॥ 
अन्यवाहुरसंभवात्‌ 
अव्याक्कतोपासनाच्च फलमन्यदुदीरितम्‌ । 
अन्धं तमो विश्वन्तीति यः प्रोक्तः प्रकृती लय: ॥१७॥ 


रय MND Te 
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अव्याकृतोपासनाका फल अन्य ही बताया गया है | वह फल कौनसा' 
है? जिसे “अन्धं तमः प्रविशन्ति’ इसप्रकार पूर्वेमन्त्रमे बताया वही यहः 
फल है । अर्थात्‌ प्रकृतिलय फल है ॥१७॥ 
ननु निन्दात्मना पूर्दमन्धं तम इतीरितम्‌ 1 
तदेव संप्रति कथं फलखूपेण भण्यते ॥१८॥ 
उच्यते शब्दशक्तिह नानारूपा विराजते। 
तेन निन्दा यथार्थऽपि शब्दशक्त्या प्रतीयते ॥१९०७ 


अस्त्यज्ञानं तवेत्युक्ते पारमाथ्यं प्रतोयते । 
सुढोऽसीत्युदिते निन्दाभत्संनाद्यवगम्यते ॥२०॥- 
मद्यपो माद्यमुत्मादं नोन्मादत्वेन सन्यते। 
उस्मत्तो$सोति गदितो निन्दां स्वाम इगच्छति।।२१॥' 
सद्याढुनमत्ततेत्युक्ते निन्दां यत्र प्रतीयते। 
ततो मदरसप्राप्िरित्युक्ते पम्पते फलम्‌ ॥२२॥' 
अन्धं तमो विशन्तीति प्रोक्ते निन्दावगम्यते । 
प्रकृतो लय इत्युक्ता फलमेव प्रतीयते॥२३॥ 


न निन्दा निम्ानिन्दाये स्तुत्यस्तुतर्थमेव सा । 
चस्तुतोऽनिन्दनेऽप्पेच ततो हानिनं कान ।२४॥ 
गुहान्घकूपपतितं निन्दन्ति भगवञ्जनाः। 
गुहस्नेहं प्रशंसन्ति गृहिणो गुहतत्पराः॥२५॥ 
पूवेपक्ष:--“अन्धं तमः प्रविशन्ति' यह फलकथन महीं हो सकता । 
वह तो प्रत्येकानुष्ठाननिन्दारूपमें कहा गया है। उत्तरः ठीक है । किन्तु 
शब्दशक्ति नानाविध होनेसे कहीं-कहीं यथार्थकथनमें निन्दाकी प्रतीति 
होती है । जेसे तुम्हारे अन्दर अज्ञान है कहनेपर यथार्थता मालूम पड़ेगी । 
“तुम मूढ़ हो” इसका भी वही अर्थे है । किन्तु यहाँ निन्दा गाली आदिकी 
प्रतीति होती है। शराबी शराबके पागलपनेको पागलपना नहीं समझता 
है। उसे पागल कहोःतो वह अपनी निन्दा समझता है। मद्यसे उन्मत्तता 
होती है कहनेपर निन्दा होती है। मद्यसे मदरस ( नशेका आनन्द ) 
मिलता है कहनेपर फल प्रतीत होता है। अन्धतममे प्रवेश होता है 
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-कहुनेपर निन्दा प्रतीत होगी । प्रकृतिलयफल प्राप्त होगा कहनेपर फलकी 
ही प्रतीति होगी । प्रश्न होगा कि ऐसी स्थितिमें निन्दाकी प्रतीतिमात्र 
पूर्वेमन्त्रमे माना, वास्तविक निन्दा नहीं । उत्तर है कि वास्तविक निन्दा 
नहीं है तो हानि क्या ? निन्दयकी मिन्दाके लिये निन्दा नहीं की जाती है। 
किन्तु विधेयकी स्तुतिके लिये की जाती है। भगवद्भक्त कहते = 
गृहान्धकूपपतित व्यक्तिका क्या कल्याण होगा ? परन्तु गृहीजन कहते हैं 
'देखो कितना भला यह आदमी है, अपने गृहमें ( दार सुतादिमें ) इसका 
कितना प्यार है-धन्य है यह मनुष्य ! ( यहाँ गृहान्धकूपपतनका कथन 
भगवड्भक्तिप्रशंसाथं है । वस्तुतः गृहप्रेम निन्द्य है या स्तुत्य यह अलग 
"बात है ) ॥ ८-२५॥ 

ननु भो कानि वाक्यानि ह्यन्पदाहुरसंभवात्‌ । 
श्युणु पोराणिकवचोऽनुमितानि तथा जगुः ॥२६॥ 


दश सन्वन्तराणीह  तिष्ठन्तीचरियचिन्तका: । 
भौतिकास्तु शत पूर्ण सहत्नं त्वाभिमानिकाः ॥२७॥ 


बोद्धा दशसहस्राणि तिष्ठन्ति विगतज्वरा: । 
पणं शझतसहत्नं तु तिष्ठन्त्यव्यक्तचिन्तका: ॥ २८॥ 


पुयष॑नियुंण प्राप्य कालसंख्या न विद्यते । 
इति वायुपुराणादावुक्तं मुलानुमापकप्‌ ॥२९॥ 


परन्तु “अन्धं तमः प्रविशन्ति” “येष्संभूति”से प्राप्त प्रकृतिलय ही 

-यहाँ अर्थ केसे हो ? “अन्यदाहुरसंभवात्‌” इस आहुःके कर्ता वेदवाक्य 
कोन हैं ? यह तो कहना चाहिये। सुनो। पौराणिकवचनोसे अनुमित 
श्रुतिवचन आहुःके कर्ता हैं। इन्द्रियोपासक दस मन्वन्तर तक स्वफलभोग 
'करते हुए रहते हैं, भूतोपासक सौ मन्वन्तर, अहंकारतत्त्वोपासक सहस्र 
मन्वन्तर, बौद्ध अर्थात्‌ महत्तत्त्तोपासक दशसहत्न मन्वन्तर और 
अव्यक्तोपासक एक लाख मन्वन्तरतक उपास्यके साथ एकीभूत होकर 
स्वफलभोग करते हैं। इस रीति वायुपुराणादिमें बताया है। यह मूल 
श्रुतिवचनका अनुमापक है ॥ ५६-२९॥ 

ब्रह्माभिसंभवोपास्तिप्रभृति ये तु मन्वते । 

तेषां पोराणिकर्माप वचनं नोपलम्यते ॥३०॥ 
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इति=एवं शुश्रुम धीराणां वचनं ये नस्तद्विचचद्िरे व्याकृता .. ) 
व्याकृतोपासनफलं व्याख्यातवन्त इत्यरथः ॥१३॥ र 
इसप्रकार विद्वानोंका वचन हम सुनते आ रहे हैं जिन्होंने व्याकृत और 
अव्याकृतकी उपासनाके फलके वारेमें व्याख्यान किया ॥१२॥ 


ora 


जो लोग ब्रह्मामिसंभव और असंभूतिका कमंनाश अर्थ करते हैं उनके | 
लिये ब्रह्माभिसंभवोपासना एवं कर्मेनाशोपासनाके फलप्रतिपादक पौराणिक 
वचन भी उपलब्ध नहीं हैं ॥३०॥ 


यद्यपीहान्घतमसप्रवेशस्तुल्यकूपतः । 

मसमुच्चितरूपाणामुक्तश्वतसृणार्माप ॥३१॥ : 
तत्रार्थः कथमेव स्यादेकत्र प्रकृतो रयः । 
तिम्दार्थवादः सर्वत्र गुणवादो हि युज्यते॥२२॥ 


तथापि ब्रह्मलोकादि तमः प्रकृतिजत्वतः । 
इत्यन्धतमसावेशः सवंत्रव समो मतः ॥३३॥ 


किन्तु कार्यजगन्तेव तमःशब्देन कथ्यते 
तत्तत्कायंस्वरुप॑ तत्‌ स्वशब्देन निरूपितम्‌ 0३४१ 


तम आपीदिति श्रुत्यां प्रकृतिस्तम ईरिता । 
ततः प्रसिद्धवाब्दत्वात्तथोक्तिने विदष्यते ॥३५॥ 


यद्यपि विद्या, अविद्या, संभुति, असंभूति चारोंमें अन्धतम प्रवेश 
बताया । उनमें एकका प्रकृतिलय अर्थं और अन्य सबका गुणवादतात्पयें 
यह वैषम्य कैसे संगत होगा ? तथापि ब्रह्मलोकादि सभी प्रकृतिजन्य होनेसे 
तमोरूप ही हैं। अतएव सभी भूतार्थवाद हो है । किन्तु कायंजगतमें तम' 
शब्दका प्रयोग नहीं होता । अतः उपासनाका फल पितुलोक, देवलोकादि- 
को श्रुतिने अपने-अपने शब्दसे पृथक्‌ कहा । “तम आसीत्‌” इस श्रुतिमें 
प्रकृतिको तम शब्दसे ही कहा । अतः प्रसिद्धाथंक होनेसे तमः्रवेशशब्दसे 
ही प्रकृतिलयकथन उपपन्न हो जाता है ॥३१-३५॥ 


२३८ ईशावास्योपनिषद्‌ [ त्रयदशो 


न च प्रकृतिकार्यत्वाद्‌ ब्रह्मलोकादि चेत्तमः। 
तदा समुच्चयोपा स्तिस्तुल्या स्यादिति सांप्रतम्‌ ॥३६॥ 


यतस्तमरत्वसाम्येऽपि विशेषो वशितः पुरा। 
अत्रापि दर्शयिष्यामो विशेष॑ तु समुच्चये ॥३७॥ 
यदि प्रकृतिकार्य होनेसे पितुलोकादि समानरूपसे तम है तो समुच्चय- 

फल भी तुल्यतया तमोरूप होगा इस प्रश्नका उत्तर हम पहले दे चुके हैं। 
सर संभूतिसमुच्चयफलक्थनावसरमें यहां भी विशेषता हम दिखायेंगे 
॥३६-३७॥ 

व्याख्यातार इति प्राहुर्धीराणां वचनं परम्‌ । 

व्याक्ृताव्याकृतोपास्तिफलं ये व्याचचक्षिरे ॥३८॥ 


इसप्रकार ज्ञानियोंका वचन व्याख्यातालोग कहते हैं जिन्होंने व्याकृत 
“तथा भव्याकुतकी उपासनाका फल व्याख्या करके सुनाया ॥३८॥ 


इति त्रयोदशमन्त्रभाष्यवातिकस्‌ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलोयवात्तिकाम्याँ सहिता २२९ 


संभूतिं च विनाशं च यस्तद्वेदोभय१४सद्द । 
विनाशेन सृत्यु तीर््वाऽसंभूत्यासृतमश्चुते ॥१४॥ 


जो व्याकृत तथा अव्याकृतकी साथ-साथ (समुच्चित) उपासना | | 
करता है वह व्याकृतिसे अनेश्वर्यादे मृत्युको पार कर अव्याकृतसे 
प्रकृतिल्यरूपी अमृतको पाप्त होता है ॥१४॥ र 


यत एवमतः सम्मुच्चयः संभत्यसंभत्युपासनयोयु क्त एवेक- 
पुरुपाथेत्वाच्येत्याह-संभूतिं च बिनाश च यस्तद्देदोसयं सह । 


चू कि प्रत्येक उपासनाका फल निन्दनीय है इसलिये तथा एक पुरुषार्थ 
हेतु है इसलिये भी संभूति और असंभूतिकी उपासनाओंका समुच्चय ही युक्त 
है इस बातको आगे कह रहे हैं :--संभूति श्रौर विनाश इन दोनोंकी एकः 
साथ जो उपासना करता है इत्यादिसे । 


संभवासंभवोपास्त्यो: फलमुबत्वा पृथक्‌ पुथक्‌। - 
विधित्सिमितदानो तु विघत्ते तत्समुच्चयम्‌ ॥१॥ 
संमुतिकी उपासना और असंभूतिकी उपासनाका समुच्चयकारण पृथक्‌ 
फलकथन कर अब विधित्सित दोनोके समुच्चयका विधान करते हैं ॥१॥ 
संभात च 
अजन्मनो विनाशो न शक्यते वक्तुमञ्जसा। 
तस्मात्संभूतिरेवात्र विनाशपदभाग्‌ भवेत्‌ ॥२॥ 
ततः संभूतिमित्येतदवणंस्य विछोपनात्‌। 
असंभूति समाचष्टे पारिवेष्यवशादिह ॥३॥ 
अजन्माका विनाश नहीं होता । अतः विनाशपदसे सजन्मा सँभूति 
अर्थ निकलेगा । तव प्रथम संभूति पद अवणंलोपसे असंभूतिको कहेगा । 
संभूति कहनेपर असंभूति परिशिष्ट रहती है ॥२-३॥ 


ननु चाद्यमसञ्जातविरोधिन्यायतः पदम्‌ । 
झबचयार्थ स्याल्लक्षणया विनाशः प्रकृतिभंवेत्‌ ।४। 


२४० ईशावास्योपनिषद्‌ [ चतुदंशो 


अजन्मनोऽपि प्रकृतेविनाश उपगम्यते । 
विनाइामात्रं यस्याः सा प्रकृतिः शक्ययोगिनी ॥५॥ 


अदने याति सा हि विमुक्तपुरुषं प्रति । 
नशेरदशानार्थत्वं पाणिनिभंगवाळ्जगी ॥६॥ 


अदर्शनं विश्ञेषेण प्रकृतेरेव संमता। 
अव्यक्तमिति हि प्रोक्ता सा विनाशपदा ततः ॥७॥ 


यद्दा दिनव्यस्त्यस्यां हि सर्वेऽर्यातेन सा तथा । 
संभुत्यामिति च च्छेदस्तुर्ये पादे भविष्यति ॥८॥ 
फलोत्कर्षः कथं तहि संभूतेरिति चेच्छणु । 
भयस्तमो हि बिद्यावच्छेठत्वात्पूवंमी रिततम्‌ ॥९॥ 


:--असंजात विरोधिन्यायसे प्रथमपद संभूति शक्यार्थ (वाच्यार्थ) 
ळेना उचित है | बादमें आया हुआ विनाशपद लक्षणासे प्रक्ृ॒त्यर्थक होगा । 
अजन्मा होनेपर भी प्रकूतिको नाशवती माना है। केवल विनाश ही 
जिसका है, जन्म नहीं अतः विनाश प्रकृति है । शक्यार्थ सम्बन्ध प्रकृतिमें 
सुगम है। अथवा नाशका अदशन अर्थ है । “णश अददांने' ऐसा धातुपाठ 
है। मुक्तपुरुषके प्रति प्रकृति अदर्शन हो जाती हैं। दूसरी वात यह भी है 
विनाशका अर्थ है विशेषेण अदर्शन । वह प्रकृतिका ही संभव है। अतएव 
उसको अव्यक्त कहते हैं | अथवा-विनस्यन्ति महत्तत्त्वादय: पदार्था यस्यां 
इसप्रकार अधिकरणार्थमें प्रत्यय कर लेना चाहिये। तव विना लक्षणा 
ही विनाशपदका यौगिक अर्थ प्रकृति होगा | शंका होगी “विनाशेन मृत्यु 
तोर्त्वा$संभत्या इस उत्तराधमें फिर विनाश और असंभूति दोनों एकार्थक 
होगा । नहीं | वहां “संभूत्या” पदच्छेद है, असंमूत्या” ऐसा नहीं । दूसरी 
झंका यह होगी कि तब संभूतिका फलोत्क होगा । होने दो । जेसे विद्या 
उत्कृष्ट होनेसे निन्दामें “भूय इव तमः” कहा वैसे संभूति उत्कृष्ट होनेहीसे 
तो पहले “ततो भूय इव ते तमो य उ संभूत्यां रताः” कहा । अतएव 
निन्दावाक्यमें असंभुतिके वाद संभूति यह जो क्रम था वही क्रम विनाशेन 
इत्यादिमें लन्च होता है ॥४-०॥ 


तदसत्‌ फलमुत्कृष्टं कारणोपासनाद्‌ भवेत्‌ । 
कारणं प्रकृतिः प्रोक्तं कायं घ व्याकृतं भवेत्‌ ॥१०॥ 


मन्त्रः ] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता 1 २४१ 


पूर्व भूयस्तमतत्वोक्तिः रागाद्याधिक्यकारणात्‌ । 
यथाथमेव कथितं न गरोयस्त्वहेतुत: ॥११॥ 


अव्यक्तचिन्तकानां च फलाधिक्यं यदीरितम्‌ । 
पुराणेषु तदप्येवं भवेदत्र समञ्जसम्‌ ॥१२॥ 
सिद्धान्तः-उत्कृष्ट फल कारणोपासनाका ही होगा। कारण प्रकृति 

है। व्याकृत कायं होता है । तब “विनाशेन मृत्यु तीर्त्वा” इस उत्तरा्घमें 
असंभूति पदच्छेद आवश्यक है। तब विनाशपदार्थ कायंत्रह्म ही होगा । 
पहले संभूतिकी उपासनासे भूयः तम बताया वह अधिकरागादिकारण होने 
से यथार्थ कथन है । उससे संभूतिकी प्रकृष्टता सिद्ध. नहीं होगी । पहले 
दिखाये गये पुराणवाचनमें अव्यक्तचिन्तर्कोका सर्वाधिक फल बताया है । 
उसकी उपपत्ति भी उक्त व्याख्यामें ही होगी ॥१०-१२॥ 


विचचक्षिर इत्यस्मादसंभूतिभिति स्थिते। 
एकादेशः पूवंरूपं लोके लोपोऽस्य तु थुतो ॥१श॥ 


छुप्ररशात्पदपाठेऽपि संभुतिः परिपड्यते। 
अयमेव विशेषश्च लोपेकादेशयोभंवेत्‌ ॥१४॥ 


सकारोदात्तता देवं छोपपक्षे समञ्जसा। 
उदात्तादनुदात्तस्य स्वरितत्वं च संगतम्‌ ॥१५॥ 


पूर्वमन्त्रमे विचचक्षिरे आया है । उसके बाद असंभूति पाठमें लोका- 
नुसार पूर्वरूप एकादेश होता है । किन्तु श्रृतिमें अकारका लोप किया । 
लुप्त होनेसे पदपाठमें अकारश्रवण नहीं है यही लोप और एकादेशमें अन्तर : 
है। दूसरा स में अ उदात्त एवं उससे परे भू स्वरित होगा ॥१३-१५॥ 


विनाश च 
विनाशो विद्यते यस्य कार्यत्रह्य तथाविधम्‌ । 
` बिनाशः प्रकृतेनेंव फलभोगवतां मतम्‌ ॥१६॥ 


विनाश जिसका हो वह कायंत्रह्म विनाशपदका अर्थ है। प्रकृतिका 
विनाश फलभोग करनेवालोंके लिये कभी नहीं होता अतः वह विनाश 
नहीं है ॥१६॥ 


२४२] इशावास्योपनिषद्‌ [ चतुदश 


घटादिनाश्ः कस्मान्न गृह्यतामिति चेन्न तत्‌ । 
विशिष्टनाशो नेतेषां घटादीनां हि विद्यते ॥१७॥ 


यस्य नाशोत्तर॑ नाशो नास्ति सेधा विशिष्टता । 
न घटादेस्तथा नाशः संभूतेस्तु तथाविधः ॥१८॥ 


घरो नष्टो हि सन्‌ स्वेन मुद्रूपेरणावतिछते । 
मुदोऽपि नाश: सोऽगुः स्थात्तन्नाशोऽपि सतां सत:॥ 14] 


संभूतेस्तु न नाशस्य नाहो भवति कञ्चन । 
स वे शरीरी प्रथमस्तच्ाशः प्रकृतिभवेत्‌ ॥२०॥ 


प्रकृतेनेंच नाशः स्यादासंसारमिति स्थितिः । 
मुलत्वात्तेन संभ्रृतेविशिष्टो नाझ इष्पते ॥२१॥ 

, विनाशपदसे घटादिनाश क्‍यों न लिया जाय इस शंकाका उत्तर यह 
है कि घटादिका विनाश अर्थात्‌ विशिष्ट नाश नहीं होता । नाशके बाद फिर 
नाश नहीं होता हो तो वह विशिष्ट नाश है । घटादिका ऐसा विलक्षण नाश 
नहीं होता, संभूतिका ऐसा नाश होता है। घट नष्ट होनेपर मृत्तिकारूपसे 
रहेगा । मुत्तिकाका भी नाश होता है और वह अगुरूपसे रहेगी । अणुका 
भी नाश होता है। किन्तु संभूतिके नाशका नाश नहीं होता । क्योंकि 
बह प्रथम शरीरी है । उसका नाश प्रकृतिरूप है। प्रकृतिका नाश जब तक 
संसार है तव तक नहीं होता । क्योंकि वह मूलप्रकृति है । अतः संभूतिका 
नाश विशिष्ट नाश है ॥१७-२१॥ 

ननु चेवं महत्तत्त्वनाश: कस्मान्न गृह्यते । 
महत्तत्त्वस्य नाशोर्शप प्रकृतिः संमतेति चेत्‌ ॥२२॥ 
सत्ये महदवच्छिन्ना चितिः संभूतिरुच्यते । 
नाशो महत एवेष्टो नित्याया न पुनश्चितेः ॥२२॥ 


अच्छा, तो भी महत्तत्त्वको क्यों न लिया जाय? उसका नाश भी 
प्रकृतिरूप है । नाशका नाश नहीं होता । बात सत्य है । परंतु संभूति 
महत्तत्त्वावच्छिन्न चेतन्यको ही कहते हैं। उसमें नाश महत्वका ही 
होता है । नित्यचेतन्यका नाश ही नहीं होता ॥२२-२३॥ 


मन्त्रः] शंकरभाष्य-जयम ङ्गलीयवात्तिकाम्यां सहिता २४३ 


विनाशेन विनाशो धर्मों यस्य कार्यस्य स तेन घर्मिणा5भेदे- 


विनाश जिस कार्यका घमं है उस धमंसे धर्मीका अभेद करके विनाशः 
शब्दका प्रयोग किया है । उससे-विनाशसे अर्थात्‌ उसकी उपासनासे अनै- 
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नन्येबं हि महत्तस्वो रासना कि न भण्पते । 
प्रकृत्धुपासना यद्ृत्तद्ददेषा सचिष्प्रति।२४॥| 
बोद्धा दशसहन्राणीस्येवं शास्त्र च दृश्यते । 
हिरण्यगर्भपर्यन्तबावनं क्रियते . कृत: ॥२५॥ 
अत्रोच्यते मागंयाञ्चामन्तरेग्ने पुरुषः स्तुतः । 
हिरण्मयेन पात्रेणेत्यादावत्रापि तेन सः॥२६॥ 
हिरण्यगर्भोपास्तिश्च शञास्रेषु वहुघा श्रुता। न 
क्लिष्टा नेवास्त्यतः काचिदप्रसिद्धप्रकल्पना ॥२७॥ * 
यदि महत्तत्त्व भी विनाशपदार्थ हो सकता है तो यहां संभूतिपदसे 
महत्तत्त्वोपासना ही क्यों नहीं लेते? “वोद्धा दशसह्ाणि” इत्यादि 
पुराणवचनमें महत्तत्त्वोपासना भी वतायी हो गयी है | तब हिरण्यगर्भ- 
पर्यन्त जानेकी क्या आवश्यकता ? इसका उत्तर यह है कि आगे मागं- 


याचनामन्त्रमें हिरप्यगर्भपुरुष स्तुत हुआ है अतः यहां हिरण्पगर्भ ग्राह्म 
है। ओर शास्त्ोमें हिरण्यगर्भोपासना बहुत जगह आयी है। अतः क्लिष्ट 
अप्रसिद्ध कल्पनाकी भी कोई वात नहीं है ॥२४॥ 
यस्तद्वेदोभयं सह 
उपासनाद्ृयमिह समुच्चित्याभिधोयते । 
न तु संभूत्यसभूत्योरेकोपास्तिविशिष्टयो: ॥२८॥ 
यहां दो उपासनाओंका समुच्चयकथन समझना चाहिये। न कि 
संभूति और असंभूतिकी परस्परविशिष्ट एक उपासना बतायी जा 
रही है ॥२८॥ 
विनाशेन मृत्यु तीर्त्वा 
विनाशोपास्तितो मृत्युमनेग्वर्यादिलक्षणम्‌ । 
तरेत्‌ प्राप्य किलेश्वर्यमणिमादिकङक्षणस्‌ ॥२९॥ 


iC 
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नोच्यते (वनाश इति । तेन तदु्पासनेनानैशवयेस्‌ अघमेकामादि 
दोपजातं च मृत्यु' तीरा} हिरण्यगर्भोपासनेन हथणिमादिप्रासिः 
फलं, तेनानैश्वर्यादिसत्युमतीत्य, असंभूत्या अव्याकृतोपासनया 
अभूतं--्रकृतिलयशक्षणमशुते । संभूति च वनाशं चेत्यत्राबरण- 
लोपेन निर्देशो द्रष्टव्यः । प्रकृतिलयशुत्यनुरोधात्‌ ॥ १४॥ 
श्रयं अधम एवं कामादिदोषसमुदायरूपी मृत्युको पार करता है। क्‍योंकि 
हिरण्यगर्भकी उपासनाका अणिमादिकी प्राप्ति फल है। 
उससे अनेरवर्यादि मृत्युको पारकर असंभूतिसे अर्थात्‌ अव्याकृतोपासनासे 
प्रकृतिलयल्पी अमृतको प्राप्त होता है। संभूत च विनाशं च यहां 
संभूतिपदके पूवंमें अकारका लोपकर निर्देश किया है। क्योंकि प्रकृतिल्यको 
` फळ श्रुतिने बताया है ॥१४॥ 


अनैन्बर्येप्रध्ंश्च  कामक्रोधादयश्च ये। 
हिरण्यगर्भोपास्त्या तु तस्तरेन्मृत्युशब्दितान्‌ ॥३०॥ 
बिनाश अर्थात्‌ हिरण्यगर्भकी उपासनासे अनेश्वर्यादिरूपी. मृत्युको 
अणिमादिरूप ऐएवर्यं पाकर मनुष्य तर जाता है । अनेश्वर्य, अधमं एवं 
कामक्रोधादि मृत्युशन्दका अर्थ है । हिरण्यगर्भोपासनासे मनुष्य इन सबको. 
तर जाता है ॥२९-३० 
असंभूत्याऽपृतमइनुते 
असंभूतिपदेनात्र मुलप्रकृतिरुच्यते । 
तबुपास्तेः फममिदममृतं प्रकृतो लय: ॥३१॥ 
यहां असंभूति पदका मूलप्रकृति अर्थ है । उसकी उपासनाका यह फळ 
है--अमृतप्राप्ति । अर्थात्‌ प्रकृतिलय ॥३१॥ 
यत्पुनर्भास्करेणोक्तं न फलं प्रकृतो ल्य: । 
मोक्ष एव फलं तावत्‌ शास्त्रेषु परिकोतितम्‌ ॥३२॥ 
कि च मुढतया स्थानं भवति प्रकृतो लय: । 
कथंकारं भवेदेतद्‌ यत्नस्य महतः फलन्‌ ॥३३॥ 
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न च सोषुप्तधुलवत्पुमथंमिति ` सांप्रतम्‌ । 
विश्ञाममात्ररूपत्वारपुषुप्तेरफलत्वतः इडा 
सुषुमिमभिवाञ्छन्ति विशान्त्यै नक्तमातुरा: । 
शातहायनिकों को वा सुषुप्ति प्रार्थयेत्‌ पुमान्‌ ॥३५॥ 
जडत्वात्‌ प्रकृतिनेंच फलदात्री च युज्यते। 
उपासते हि फळदं चेतनं सकला जनाः ॥३६॥ 


ततोष्सभूतिशब्देन ब्रह्मोवात्र निगद्यते] 
तरयाभृतफलोक्तिश्र सुष्ठु संगच्छते श्रुतौ ॥३३। 


अग्घं तम इति प्राक्‌ च निन्दितः प्रकृतो लयः। 
स एव संप्रति कथं फलत्वेनाभिबीयताम्‌ ॥३८॥ 


यहां भास्करनामक आचार्य पूर्वपक्ष करते हैं कि प्रकृतिलय तो फल 
डी बहीं होता । मोक्ष ही फल होता है । दूशरी बात प्रकृतिलयका अर्थ 
है मूढ़ होकर पड़े रहना । उपासना रूपी महान्‌ प्रयत्ना ऐसा फल केसे हो 
'सकता है ? कुछ रोग कहते हैं कि प्रकृतिलय सुषुप्तिके समान है । सुषुप्तिको 
सब चाहते हैं। वेसे प्रकृतिलय भी पुरुषवांछित है । परन्तु यह सही नहीं 
'है। सुषुसि विश्वाममात्र है । वह कोई फळ नहीं है। थकता सनुष्य रात्रिमें 
थौड़ी देर सुषुसि चाहता है थकावट दूर करनेके लिये। कौन ऐसा है जो 
“सौ वर्षतक सुषुप्तिमें पड़ा रहना चाहता है? फिर प्रकृति जड़ है। वह 
फलदायी होगी भी केसे ? सभी लोग फल देनेवाले चेतनकी सेवा उपासना 
करते हैं | अतः यहां असंभूतिशब्दका ब्रह्म ही अर्थ है। उसका फक अमृत 
जो बताया वह भी तभी संगत होता है। दूसरी वात--“अन्धं तमः 
प्रविशन्ति” इसप्रकार जिस प्रकृतिळयकी निन्दा पहले की उसीको यहाँ 
फिर फलख्पेण कहना कैसे संगत होगा ? ॥३२-३८॥ 


अत्रोच्यते फलप्दं न सोक्षे र्ढमिष्पते । 
स्वगंपुत्रादिकं सर्वेरुच्यते कर्मणः फलम्‌ ॥३९॥ 


सा भूदुपासनाया हि प्रकृतिः फलदायिनी । 
फलदः परमात्मा हि सवंत्रेवोपगम्यते॥४०। 
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अन्यथा तब करसेव दद्यात्‌ संपादितं फलम्‌ । 
मृतेऽपि श्रेष्ठिनि तदा दद्यात्‌ कमेव तत्कृतम्‌ ॥४१॥ 
ननु चोपासिता दृष्टाः आचार्याद्याः फलप्रदाः 
अनुपासित ईशस्तु फलं दद्यात्कथं खलु ॥४२॥ 
उच्यते दुष्टफलदः स्यादुपासत एव हि। 
अदृष्ठफलद: किन्तु देव एवेति निश्चय; ॥५३॥' 
रिद्धाम्तितै फलमत उपपत्तेः फलप्रदः। 
ईश एवेति तेनात्र चोद्यं नोत्पठते तथा ॥४४॥ 


भास्करमतपर वक्तव्य यही है कि फलशब्द मोक्षमें रूढ नहीं है।' 
स्वगं एवं पुत्रचनादि सभी कर्मफल सवने माना है। उपासनाका फलः 
प्रकृति भले न दे | परमात्मा ही फलदाता है । अन्यथा कमंस्थलमें भी कृतः 
कमं फल देता है ऐसा मानना होगा । और श्रेष्ठीके मरनेपर भी कर्म फलः 
देने लगेगा | यह शंका करें कि उपासित आचार्यादि विद्यादिफलप्रद देखे 
गये हैं, प्रकृत्यपासकको अनुपासित ईश्वर फल क्यों दें ? तो सुनो | दृष्टफल 
भले हो उपासित दे, किन्तु अदृष्टफलदाता ईश्वर ही है। “फलमतः 
उपपत्तेः” इस अधिकरणमें ईश्वर ही फलदाता है यह सिद्धान्त किया है ।. 
अतः यह प्रश्‍न यहां उठता नहीं है ॥३९-४४॥ 
लभते च ततः कामान्‌ मयेव विहितान्‌ हि तान्‌ । 
इत्युक्तेश्वेतनोपास्तावपीशः फलदायकः ॥४५॥ 
गीतामें देवतोपासकको भी फलदेनेवाला ईश्वर ही है ऐसा स्पष्ट बताया: 

है । “लभते च” इत्यादि गीतावचन है ॥४५॥ 

यत्तु मूढतया स्थानं पुमर्थं न भवेदिति। 

यच्चान्धतमसं पुर्वनिन्दितं न भवेन्‌ फलम्‌ ।४६॥. 

अत्रोच्यते त्रिधा तावत्‌ प्रकृतिः समुपेयते । 

तत्र तत्र रजःसस्ततमःप्राधान्पभेदतः॥४७।४ 

त्रिविधत्वातसुषुप्षिश्च दृष्टान्तवेन भण्यते। 

दुःखं सुप्तः सुखं सुप्तो मूढं सुप्त इति स्मृतेः ॥४८॥ 

तद्दल्लयोऽपि प्रकृती त्रिविधो बुधसम्मतः। 

ब्रह्मगः शतवर्षन्ति तामस्यां प्राणिनां लय: ॥४९॥ 
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अज्ञानामनुपास्तीनां मुढभादेन संस्थितिः । 
प्रकृत्युपासका ये स्युरसमुच्चयकारिणः॥५०॥ 


ईषत्सर्व रजोयुक्तप्रकुतो लयमाप्नुयुः \ 
अत एदान्धतमसप्रवेशः समुदीरितः॥५१॥ 


सत््वप्रघानप्रकृतो शुद्धायां लयमाप्तुयात्‌ । 
यः संभूतिमसंभूति चोपासीत समुच्चयी ॥"२। 
जो पहले बताया कि सुषुप्तिवत्‌ मूढरूपेण स्थिति पुरुषार्थ नहीं हो 

सकती । और जो बताया कि अन्धतमसरूप प्रकृतिळयफलकी निन्दा पहले 
की गयी है । इन दोनों विषयोंमें वक्तव्य यह है कि पहले यह समझो प्रकृति 
तीन प्रकारकी होती है। एक सत्त्वप्रधाना है, दूसरी रजःप्रधाना है। 
तीसरी तमःप्रधाना है । दृष्टान्त सुषुप्तिका इसलिये देते हैं कि वह भो सत्त्वाः 
दिप्रधान्यसे त्रिविध है। अतएव उठनेपर कोई कहता है-आनन्दसे सोया । 
दूसरा कहता है-चड़ी खराव नींद आयी । तीसरा कहता है में बेहोश जेसा 
सो गया । वैसे ही प्रकृतिभेदसे प्रकृतिलय भी त्रिविध है। ब्रह्माजीके सौ 
वर्ष पूरे होनेपर महाप्रल्य होता है। उससमय ज्ञानी और उपासक मुक्त 
होंगे । वाकी अज्ञानी प्राणी तामस प्रकृतिमें लीन होंगे। “अन्धं तमः 
प्रविशन्ति” से असमुच्चयकारीका जो प्रकृतिलय बताया है वह अल्पसत्त्व- 
रजयुक्ततमःप्रधान प्रकृतिमें लय है (अल्पसत्त्व इसलिये कहते हैं कि उपासना 
फल होनेसे थोड़ा सुख तो होगा ही) जो संभूति और असंभूति 
समुच्चयोपासक है वह सत्त्वप्रवान शुद्धप्रकृतिमें लयको प्राप्त होगा 
॥४६-५२॥ ( 

अपरिच्छिन्नमानन्दकन्दं ब्रह्म श्षुतिश्षुतम्‌। 

प्रतिबिम्ब तस्य सत्वप्रधानभ्रकृतो भवेत्‌ ॥५३॥ 

अतिस्वच्छे यथोपाधौ दर्पणप्रभूतौ स्फुटम्‌ । 

प्रतिबिम्बं स्फुरेद्‌ विम्बसमानविधया किल ॥५४॥ 

शुद्धायां प्रकृतो सत्त्वप्रधानायां तथा स्फुटम्‌ । 

ब्रह्मणः प्रतिबिम्बं स्यात्‌ सममानन्दरूपिणः ॥५५॥ 

विम्बास्मकसुखं यत्तन्मोक्ष इत्यभिधीयते । 

प्रतिबिम्तात्सकं यत्तत्‌ प्रकृतो लध उच्यते ॥५६॥ 
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परिच्छिन्तापरिच्छिन्नभाव एव तयोभिदा। 

अथवास्तु तयोबिस्बप्रतिबिम्बात्मता सिदा ॥५७।॥। 

बिम्बाःयन्तसमानत्वात्मतिबिस्बसुखं त्विदम्‌ । 

अपुमर्थ कथं नाम श्रेष्ठ स्वर्गादितोऽपि यत्‌ ॥५८॥ 

सर्वाधिकं प्रोक्तलयसुखं संसारवत्संनि । 

पुनरावृत्तिमात्रेण मोक्षान्न्युनसुदीयंत ॥५९॥ 

एतावती हि संसारगतिरित्येवमन्रवीत्‌ । 

भगवान्‌ भाष्यकारोऽन्र सर्वोष्वे प्रकृतो लयम्‌ ॥६०। 

श्रुतियोंने अपरिच्छिन्न आनन्दस्वरूप ब्रह्मक्ो बताया है । सत्त्वप्रधान 

शुद्धप्रकृतिमें उसका प्रतिबिम्ब पड़ता है । जेसे अत्यन्त स्वच्छ दपंणादिमें 
ज्यों का त्यो प्रतिविम्ब पड़ जाता है । वैसे शुद्धसत्त्वप्रधानप्रकृतिमें आनन्दरूप 
ब्रह्मका प्रतिबिम्ब एकदम बिम्ब जैसा पड़ता है । बिम्वात्मक आनन्द मोक्ष 
है। प्रतिविम्वात्मक आनन्द प्रकृतिल्य है । दोनोंमें भेद इतना ही है कि 
एक अपरिच्छिन्न है । अथवा कहो एक विम्ब है दूसरा प्रतिबिम्ब है । विम्बके 
अत्यन्त समान होनेसे प्रतिविम्बानन्द अयुरुषार्थ कैसे होगा जो स्वर्गादि- 
सुखसे बहुत ऊंचा है। संसारमागंमें सर्वाधिक सुख प्रकृतिल्यमें ही है । 
पुनरावृत्ति होतो है इसलिये मोक्षसे न्यून कहा जाता है । भगवान्‌ 
भाष्यकारने भी “एतावती हि संसारगतिः” ऐसा कहकर प्रकृतिल्यरूप 
आनन्दको संसारमें सर्वोध्वं बताया ॥५३-६०॥ 

सुषि सात्विकी यांत उत्थाने सुप्रसीदति । 

साच्चिक्याः प्रकृतेश्चेवमुत्थितः सुप्रसोदात ॥६१॥ 

ततो ज्ञानाजेनं तस्य सुकरं च भविष्यत । 

भवप्रत्ययमाह स्मर भगशांश्च पतञ्जलिः ॥६२॥ 

सात्त्विक सुषुप्तिसे उठनेपर मन प्रसन्न होता है। वैसे सात्त्विक 

प्रकृतिमें छीन पुरुष भी उत्थानकालमें सुप्रसन्न रहता है । अतएव ज्ञानाजंन 
उसके लिये आसान होता है । भगवानु पतञ्जलिने भी “भवप्रत्ययो विदेह- 
प्रकृतिल्यानां” इस सूत्रमें प्रकृतिलीनोंका जन्मजात तत्वज्ञानका वर्णन 
किया है ॥६१-६२॥ 

नन्वेवं प्रकृतो लोनः कथं नेव प्रमुच्यते। | 

ब्रह्मलोकगतोऽप्येव सिद्धान्ते मुच्यते यतः ॥६३॥ 
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मेवं वेदान्तदिज्ञाननिञ्चि तार्थस्य धीमतः। 
प्रतिबन्धक्षये बोधो ब्रह्मलोके प्रजायते इशा 


उपासनपरा ये तु ब्रह्मलोकाभिकास्यया | 
तेषां न जायते बोधः पुनरावतिनश्व ते ॥६५॥ 


उपासते हि प्रहत तदीयफलकाम्पया । 
तेषां कथं प्रवोध. स्याद्‌ येषां कामहता मतिः ॥६६॥ 


वेदान्तनिश्चितार्थास्तु कासनाहोनमानसा: । 
प्रकृती नेव लोयन्ते सत्यपि प्रतिबन्धके ॥६७॥ 


यदि प्रकृतिलीन ब्रह्मके प्रतिविम्बका ठोक दर्शन करता है, शुद्धसत्त्व 
है तो मुक्त क्यों नहीं होता ? जबकि उससे नीचळे ब्रह्मलोको प्राप्त भी 
मुक्त होता है। इस प्रश्नका समाधान यह है कि ब्रह्मलोकगत सभी मुक्त 
नहीं होते। जो इसी लोकमें ब्रह्मनिष्वय कर चुके हैं, 
किसी प्रतिबन्धसे ब्रह्मसाक्षात्कार नहीं कर पाये हैं वे ब्रह्मलोक जाकर 
प्रतिबन्धक्षयोत्तर साक्षात्कार कर मुक्त होते हैं। जो ब्रह्मलोककी कामनासे 
उपासनाकर ब्रह्मलोक गये हैं, उनको ज्ञान नहीं होता, उनकी पुनरावृति 
होती है । वेसे प्रकृतिल्यकामनासे जो प्रकृत्युपासना करनेवाले हैं उनको भी 
वोध केसे होगा जो कामहत है? यह कहें कि प्रतिवन्धविशेषके कारण जैसे 
अकामहत वेदान्तपरायण ब्रह्मलोक जाते हैं वैसे प्रकृतिलीन क्यों न हो 
और वहां उनको प्रबोध क्यों न हो, तो ठीक नहीं । क्योंकि उसे बताने 
वाला कोई प्रमाण नहीं है ॥६३-६७॥ 


अत्रेदं चिभ्त्यतेऽदिद्या कमेवेति विनिश्चितम्‌ । 
तस्याः समुच्चयः कार्यो विद्ययेत्यप्युदोरितम्‌ ॥६८॥ 


का सा विद्या किलेषेव संभूत्यादेपासना । 
उताऽपरेव तदिदं संगयस्यास्पदं भवेत्‌ ॥६९॥ 
यहां पर यह विचार करते हैं कि पहले अविद्याका कमं अर्थ बताया 


और उसका विद्याके साथ समुच्चय करना चाहिये यह भी कहा। वह 
विद्या कौनसी है? विद्याका अर्थ यदि उपासना है तो यही संभूति और 
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असंभूतिकी उपासना विद्या है या कोई और उपासना यह्‌ संशयास्पद 
है ॥६८६०॥ 

नन्वस्तु भिन्नाऽभिन्ना वा को विशेषस्ततो भवेत्‌ । 

श्युणु भेदे न संभूनो भवेत्कमंसमुच्चयः ॥७०॥ 

अभेदे खलु संभूतौ वाच्यः क्मंसमुच्चयः। 

तदभावे चान्धतमसप्रवेः प्राप्नुयादिति ॥७१॥ 

“विद्या चाविद्यां च” में विद्या संभूत्युपासनासे भिन्न हो या अभिन्न 

उससे क्या विशेषता आती है? सुनो | यदि संभूतिसे विद्या भिन्न है तो 
संभृत्युपासनासे कर्मसमुच्चय नहीं होगा । और अभिन्न है तो संभूत्युपासनामें 
भो कमंसमुच्चय प्राप्त होगा। अन्यथा संभूत्यसंभूत्युपासना करनेवाला 
कमंसमुच्चयाभावापरावसे अन्घतमसमें पड़ेगा ॥७०-७१॥ 


कि तावत्पराप्तमिति चेदभेदं ननु मन्महे। 
न हि बिद्यापदे युक्तः संकोचो हि कथंचन ॥७२॥ 
विद्येत्युपासना प्रोक्ता कमंणास्याः समुच्छयः। 
कंसं भूत्पसंभू तित्रयस्यातः समुच्चयः ॥७३॥ 
बया प्राप्त हुआ ? विद्यापदार्थ तथा संभूत्यादिकी उपासना एक ही है । 
विद्यापदका अन्योपसना अर्थमें संकोच करना उचित नहीं है । फलतः कमं 
संभूति और असंभूति तीनोंका समुच्चय करना उचित है क्योंकि “विद्यां 
चाविद्यां च" से कमं और “संभूति च विनाशं च” से संभूति असंभूति 
दोनोंका समुच्चय ऐसा मिलाकर तीनका समुच्चय प्राप्त होता है ॥७२-७३ 
अथवाऽस्तु पृथक्‌ विद्याशब्दः संशतिशब्दतः। 
पुथग्‌ विविद्दय॑ यस्म्प्रःयक्षेणोपछ स्यते ॥७५॥ 
अन्यथा तु बिनिन्दय त्रीन्‌ विधीयेत समुच्चयः । 
न पुमर्थंतया प्रोक्तो युक्तो भवति निर्दितुम ॥७५॥ 
अतस्तदितरत्वेन संकोचो नेव दूषणम्‌। 
संभूत्यसंभूतिमिन्नोपास्तिविद्यापदा ततः ॥७६॥ 
उपासनाश्च सकलाः शक्याः कछ न केनचित्‌ । 
अतः समुच्चयः वाच्य उपास्त्यात्र कयाचन ॥७३॥ 
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अथवा विद्याशन्दसे संभूति और असंभूतिसे अतिरिक्त उपासना ही 
ग्राह्म है । पृथग्‌ दो विधियोंकी उपपत्ति तभी होती है। अन्यथा तीनोंकी 
क्रमशः निन्दाकर तीनोंका समुच्चय विधान एक ही वाक्यसे करते | दूसरी 
वात--“विद्यया$मृतमुद्नुते ऐसे पुरुषार्थरूपमें कहकर तुरत फिर उसकी 
निन्दा करना उचित नहीं होता । इसलिये तदतिरिकत्वेन विद्यापदार्थका 
संकोच करना दोषावह नहीं है । फलतः संभूति और असंभूति उपासनासे 
भिन्न उपासना ही विद्यापदका अर्थ है। और भी बात है--“विद्यां 
चाविद्यां च” से संपूर्ण बिद्याओंका विधान संभव ही नहीं है। इसलिये 
किसी एक उपासनासे ही समुच्चय मानना होगा । वह यदि संमृत्यादिसे 
अतिरिक्त हो तो कोई हानि नहीं है ॥७४-७७॥ 


कोपास्तिः सेति चेद्रामकृष्णादिविषया भवेत्‌ । 
यहा यथासंप्रदायं यस्य कस्याप्युपासना ॥७८॥ 
संभूत्पन्तत्दरूपेण. न. सा ग्राह्या विशेषतः। 
किन्तु तत्तत्स्वरूपेण तस्मात्काचन न क्षतिः ॥७९॥ 


वह समुच्चयनीय उपासना आखिर कौनसी है ? रामकृष्णदांकरादिकी 
उपासना समझो । अथवा संप्रदायप्राप कोई भी उपासना हो सकती है। 
वह स्वतः व्यावृत्त है। अतएव संभूतिभिन्नत्वेन रूपेण ग्रहण करनेकी. 
भी आवश्यकता नहीं है ॥७८-७९॥ 
मेवं हिरण्मयेनेति वाक्यशेषावलोकनात्‌ । 
आदित्पमण्डळा न्तःस्थपुरुषोपास्तिरिष्यते ॥८०॥ 


हिरण्यगभं इति च स एवाख्यायते ततः | 
तदोयोपास्तिरेदात्र विद्याशब्देन भण्यते ॥८शा 


तोर्त्वा ह्यविद्यया मृत्यु विद्ययाऽमृतमइनुते । 
सार्गंग किल केनेति भाण्यकारोऽप्पतो जगे ॥८२॥ 


न ह्यान्योपासितादित्यपुरुषं वीक्षितुं क्षमः। 
तहिदृक्षा च तस्येवोपास्ति गमथति स्फुटम्‌ ॥८३। 
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सिद्धान्त यह है कि “हिरण्मयेन पात्रेण” इस वाक्यशेषसे आदित्य- 
सण्डलस्थित पछ. उपासना ही यहां अभिप्रेत है । आदित्यमण्डलस्थित- 
पुरुष ही हिरण्यगर्भ है। अतः उसकी उपासना यहां विद्याशब्दका अर्थ 
है। “अविद्यासे मृत्यु पारकर विद्यासे अमृत किस मागंसे प्राप्त होता है” 
'भाष्यकारके इस अवतरणसे भी यही प्रतीत होता है। अन्य देवताके 
उपासक हिरण्यग्भेको केसे देख पायेंगे? “सत्यधर्माय दृष्टये” तत्ते 
पश्यामि’ इत्यादिमें जो हिरण्यगम'दशनेच्छा बतायी है उससे भी यही 
सिद्ध होता है कि हिरण्यगर्भापासना हो विद्यापदार्थ है ॥८०-८३॥ 
ननु बिद्या च संमतिश्चेकार्थेति तदाऽऽगतम्‌ । 
विहितस्य कथं निन्दा संभूतेरुपपद्यते ॥८४॥ 
मसमुच्दितनिन्दा चेत्पूवेमेव हि सा कृता । 
कुतः पुनश्च कार्या सा कथं तन्निश्चयोऽपि च ॥८५॥ 
पूर्वपक्ष--इसका तात्पर्यं यह हुआ कि विद्या और संभूति एक हुई । 
कर्मसमुच्चितविद्याका अभी-अभी विधानः हुआ उसीकी फिर निन्दा अनु- 
पपन्न है। यदि कहें कि कमं असमुच्चित उपासनाकी निन्दा है, तो 
-वह उपपन्न नहीं है । क्योंकि पहले हो उसकी निन्दा की गयी है। दूसरी 
बात-असमुच्चितविद्याकी निन्दा है या कमंसमुच्चित असमुच्चित उभय- 
साधारणविद्याकी निन्दा है यह निर्णय केसे हो ? ॥८४-८५॥ 


अत्राचल्युरसंभूतिसमु च्चित्ये विनिन्द्यते । 
पुनः प्राङ्‌ निन्दिता सेव विद्या कर्मा$स तुच्चिता ॥८६॥ 
समाधानः यद्यपि कर्मासमुच्चितविद्याकी निन्दा पहले की | तथापि 
-असंभूतिसमुच्चयविधानार्थं पुनः उसकी निन्दा की जा रही है ॥८६॥ 

समुच्चितापि कस्मान्न निन्दितात्रेति चेन्न तत्‌ । 

व्यर्थावद्या यतः संभूत्यसंभूतिसमुच्यये ॥८७॥ 
यदाऽसंभत्युपासायः फलं स्याप्रकृतो लय: । 

तदा स्वाभाविकं नेव कर्माद्यत्र प्रसज्यते ॥८८। 

न च संभृत्युपास्तेरप्येवे व्यथः समुच्चय: । 
अनेश्वर्यादिकं नेव प्रसज्येतेति सांप्रतम्‌ ॥८९॥ 
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तमःप्रधानप्रकृतौ प्रलीयेताऽसमुच्चयो । 
समुच्चयी तु शुद्धापामिति प्रागेव वणंनात्‌ ॥९०॥ 


परन्तु यहाँ जो संभूतिनिन्दा है वह कर्मासमुच्चित संभूतिकी है, 
समुच्चित भसमुच्चित साधारणकी नहीं यह निर्णय केसे हो ? इसका 
उत्तर है कि कर्मसमुच्चितविद्याख्पी संभूति और असंभूति दोनोंका 
समुच्चय अभीष्ट होता तो उभयसाधारण निन्दा उचित होती । किन्तु 
असंभूतिके साथ केवल संभूतिका ही समुच्चय है न कि कमंसमुच्चित 
संभूतिका । क्योंकि कर्मसमुच्चय व्यर्थ है । कारण यह है कि असंभूतिका 
फल प्रक्कतिलय है। वहां स्वाभाविक कमं एवं ज्ञान अप्रा है जिसको 
हटानेके लिये कर्मसमुच्चयकी जरूरत पड़े । शंका होगी-तब संभूतिके 
समुच्चयकी भी जरूरत क्या ? प्रकृतिल्यकाळमें ऐश्वर्य अनैश्चर्यादि कुछ. 
भी तो प्रसक्त नहीं है। इसका उत्तर हम पहले दे चुके हैं। संभूति अस- 
मुच्चित असंभूति उपासनासे तमः प्रधानप्रकृतिमें लय होगा । यही “अन्धं 
तमः प्रविशन्ति येऽसभूति” से कहा । संभूतिसमुच्चय होनेपर शुद्धप्रकृति- 
ल्य होगा । जिसका आनन्द मोक्षसे थोड़ा ही न्यून है ॥८८-९१॥ 


ऐतेन विद्याशब्देन संभूतिगृह्यते कुतः। 
असंभूतिः कुतो नेवेत्येतस्चेह समा हुतम्‌ ॥९१॥ 


प्रकृतौ विलये कमं व्यर्थमेव प्रसउयते। 
लयः शुद्धप्रकृत्यां तु संभूत्येव समुच्चयात्‌ ।.९२॥ 


इससे विद्याशब्दसे संभूति ही क्यों लेना असंभूति क्यों न लिया जाय 
इस प्रश्नका भी समाधान हो जाता है। क्योंकि प्रकृतिलय होनेपर कर्म 
व्यर्थ पड़ जाता दै । शुद्धसत्त्वप्रकृतिलय तो संभूतिसमुच्चयसे ही 
संभव है ॥९१-९२॥ 


नित्पादिकमंलोपः स्यादसंभूतेरुपासितुः । 
तच्चिन्तनेकलग्नस्येत्येके संप्रतिपेदिरे ॥९३॥ 


लयोत्यितस्य॒ पुंसस्तु नित्यलङ्खनपातकात्‌। 
तमः स्यात्तेन कर्तव्य नित्यादीत्यपरे जगु: ॥९४॥. 
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सर्वयापि ह्वासंभूतिफछनिष्पत्तिकारणम्‌ । 
समुच्चयः कर्मणा नेत्येष एन विनिम्धयः ९५ 


असंभूति उपासनामें लगे हुए पुरुषका नित्यादिकमंळोप हो होगा । 
ऐसे कुछ महान पुरुष मानते हैं। दूसरोंका कहना है कि प्रकृतिल्यसे 
उठ्नेपर पूर्व नित्यअकरणजन्य पापसे तम होगा अतः नित्यादि कमं 
करना चाहिये । इनमें जो भी मत मानो, सर्वथापि असंभूतिकेफल प्रकृति- 
-लयमें कर्मसमुच्चयकी कारणता नहीं ही है यही निश्चय है ॥९४-९५॥ 


इति चतुदंशमन्त्रभाष्यवातिकस्‌ 
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मालुपदेववित्तताध्य॑ फलं शास्त्रलक्षणं ग्रकृतिलयान्तम्‌ | 
मानुषधन और देवधन ( देवोपासना )से सांध्य शास्त्रप्रतिपादित फल 
प्रकतिल्यपयंन्त ही है । 


ईशेत्येनेन मनुना ज्ञानकाण्डं पुरस्कृतम्‌। 

तत्र यरत्वसमयं: स्यात्‌ स कर्माणि समाचरेत्‌ ॥१॥ 

कुवंन्नेबेति मन्त्रेण तदेतत्‌ प्रतपादितम्‌। 

तत्रासनर्थतालाभः कथं स्यादिति चेच्छुणु ॥-॥ 

प्राक्‌ भोक्ता मा गुब इति गुघिसामान्यशुन्यता ।. 

जिजीविषेदितिगिरा गृयिश्चेव प्रर्दाशता ॥शा 

न जीविते गृणि कुर्दोन्मरणे वेति चोदितः। 

गृष्यभावोऽपि नेवातिक्रामति प्रयसं मनुम्‌ ॥४॥ 

एवं च गृषिसामान्यशूस्यः प्रथमगोचरः। 

हितोयगोचरईचेव जोवनादिगु्िश्रितः ॥५॥ 

मा गुधो धतसित्यथंध्प्यधनः कमंदठत्‌ कथम्‌ ६ 

साध्यं मानुषवित्ताद्य: कमं तद्वत्समुच्चयः॥ 

तस्माज्ज्ञानाऽभर्थस्य गृधियुक्तस्य कमंसु। 

अविकारो भवेदेष ेदार्थोऽग्रावगम्यते ॥६॥ 

“इशावस्यं”' इस मन्त्रसे ज्ञानकाण्ड प्रस्तुत किया । उसमें जो अस- 

मर्थ है वह कमं करे यह वात "कुर्वन्नेवेह कर्माणि” इस द्वितीय मन्त्रमे 
प्रतिपादित किया । ज्ञानमें अतमथंके लिये कमं है इतना आशय केसे 
निकलता है ? इस विषयमें सुनो-प्रथम मन्त्रमें “मा गुधः"से गृधि (इच्छा) 
सामान्यशून्यता बतायी। द्वितीय मन्त्रमें ''जिजीविषेत्‌"से जीवनकी 
गूधि ( इच्छा ) बतायी । जीवनमें या मरणमें गृधि न करे ऐसा वाक्या- 
न्तरमें बताया है। अतः जीवनगृविसे अतिरिक्त गृधिका निषेध “मा गृधः” 
का अर्थे है ऐसा माना नहीं जा सकता। फलतः प्रथम मन्त्रका समस्त 
गृधिरहित पुरुष विषय है । द्वितीय मन्त्रका जीवनादिगूधियुक्त पुरुष विषय 
है यह सिद्ध होता है । अतः ज्ञानाऽसमर्थेको कर्ममे अधिकार है यह वेदार्थ 
यहाँ निश्चित होता है ॥१-६॥ 
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एतावती संसारगतिः। अतः परं पूर्वोक्तमात्मैवाभू- 
द्विजानत इति सर्वात्मभाव एव सर्वेपणासंन्यासज्ञाननि- 
ष्ठाफलम्‌। एवं द्विग्रकरः प्रवृत्तिनिवृत्तिलक्षणो वेदार्थोऽञ्र 
यहीं तक संसारकी गति है। इससे ऊपर “आत्मैवाभूद्‌ इसप्रका र पूर्वमे 
प्रतिपादित फल सर्वात्मभाव ही है जो एषणात्रयसंन्यासपूवंक ज्ञाननिष्ठाका 
फल है। 


ननु कर्मासमर्थस्य गुधित्यागो विधीयते । 

काणत्वादियुतस्येति कि न स्वीक्रियतामिह ॥७॥ 

सेवं कर्मफलं ताबज्जस्यत्दात्‌ क्षयि निविचतस्‌ । 

अपक्षं च भवति पुनरावृत्तिसंय्रुतम्‌ ॥८॥। 

उत्कृष्टे फलमक्षस्यं पुनराषृत्तिवजितम्‌। 

ज्ञानादेवामृःत्वं स्यात्‌ कश्य नेतदभीप्सतस्‌॥९॥ 

शंकाः-कमंमें असमर्थं काने-कुबड़े आदिके छिये गृधित्यागपूरवंकः 

ज्ञानप्रापिविधान क्यों न माना जाये? उत्तरः-कर्मफल जन्य होनेसे 
नाशवान है, अपक्ृष्ट भी है, पुनरावृत्तियुक्त है । ज्ञानफल अमृतत्व अक्षय 
उत्कृष्ट एवं पुनरावृत्तिरहित है । वह किसको अभीष्ट नहीं है जिसके लिये: 
आप काने कुबडेको ढू ढ रहे हैं ॥७-९॥ 

तथा हि कमं द्विविधं बाह्यं भानसमेव च। 

ज्योतिष्टोमादिकं बाह्यमुपास्तिः कमं मानसम्‌.॥१०॥ 

बाह्यं मानुषवित्तेन साध्यते काङतनादिना | 

मानसं देववित्तेन देवताज्ञानङपिणा ॥११॥ 

तथोरनुष्ठिति्ँबा समुच्चित्याऽतथापि च । 

समुच्चयवती श्रेष्ठा कनिष्ठा चाइप्तमुच्चिता ॥१२॥: 

फलं देवात्मभावः स्यात्कर्सोपास्तिसपुच्चये । 

प्रकृतौ च लपः संभूत्यसंभूतिसमुच्चये॥१३॥- 

शास्त्रप्रमाणं प्रकृतिकान्तं तदिदं फम्‌ । 

कमंगां भाविसंसारगतिरेतावती मता ॥१४।।. 
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प्रकृतो च छयोऽप्यल्पः पुन रावृत्तिसंयुतः । 
तस्मान्न परमः सोऽयं पुरुषार्थः सतां मतः ॥१५॥ 


- शार्खरोमे दो प्रकारका कमं माना है। एक बाह्य कमं है दुसरा मानस 
कमं है । ज्योतिष्टोमाद बाह्य और उपसना मानस कर्म है । मानुषवित्त 
अर्थात्‌ सुवर्ण भूमि धान्यादिसे बाह्य कमं और देवताज्ञानरूप देववित्तसे 
मानस कमं संपादन होता है। इन दोनोंका अनुष्ठान समुच्चित तथा 
असमुच्चित भेदसे दो प्रकारका है। इनमें समुच्चयवाला श्रेष्ठ और | 
समुच्चयरहित कनिष्ठ है । कमं एवं उपासनाके समुच्चयसे देवात्मभावरूपी 
.उत्तम फल प्राप्त होता है और संभूति-असंभूतिसमुच्चयसे 

फल प्राप्त होता है। शाख्नप्रतिपादित प्रकृतिलयपर्यन्त यथोक्त फल 
ही कर्मोसे होता है। यहींतक संसारगति है। परंतु प्रकृतिलय भी परिच्छिन्न 
एवं पुनरावृत्तिसहित है । अतः यह भी परमपुरुषार्थ नहीं है ॥१०-१५॥ 


अतः परं ज्ञानङाण्डमी शावास्यसबर्तत । 
रावस्मिभावो थेन स्यात्पुनरावुत्तिबनितः ॥१६॥ 
तदाहः संभूतानि ह्यात्मेामुद्विजानतः। 
स पयंगावनावृत्तिः शुक्ताकायादिलक्षणः ॥१७॥ 
तत्र को शोकमोद्टावित्युभयाक्षेपदशंनात्‌ । 
परमानन्दझपोऽसौ पुमर्थः पर ईरितः॥१८॥ 


इसलिये परमोत्तम ज्ञानकाण्ड “ईशावास्य” इत्यादिसे प्रवृत्त हुआ। 
जिससे पुनरावृत्तिरहित सर्वात्मभाव प्राप्त होता है । केवल देवात्मभाव 
या प्रकृतिभाव ही नहीं) यही “यस्मिन्सर्वाणि भूतानि आत्मैवाभुद्‌ 
विजानतः” में बताया। यहां सर्वात्मभाव स्पष्ट है। “स पयंगात्‌” से 
व्यापकरूपता कहकर पुनरावृत्तिरहित अर्थ बताया । “शुक्र” का अज्ञानरूप 
कारणशरीररहित इत्यादि अर्थ बताया। अतएव पुनरावृत्तिकारण भी 
नहीं रह जाता । “तत्र को मोहः कः शोकः” से परमपुरुषार्थं परमानन्द 
भी सूचित हुआ । दुःख, वियोगादिसे शोक मोह होता है। आनन्दाभावसे 
भी शोकादि होता है। शोकादिका सर्वथा निषेध तभी होता है जब 
श्राप्तव्य प्राप्त होता है निवतितव्य निवृत्त होता है ॥१६-१८॥ 
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\ x 
प्रकाशित, । तंत्र प्रदृतिलक्षणस्य वेदार्थस्य विधिनिपेथलक्षणस्य 
कृत्स्मद्य प्रकाशने प्रवर्ग्यान्तं ब्राह्मणश्नुपयुक्तम्‌ । निद्वतिलक्षणस्य 
प्रकाशनेञ्त ऊर्वं बृहदारण्यकम्ुपयुक्तप््‌ । तत्र निपेकादिश्मशा- 
इसप्रकार प्रवृत्तिर्प तथा निवृत्तिरूप वेदार्थे यहांपर प्रकाशित किया 


गया । उसमे प्रवृत्तिर्प वेदार्थका जो कि विधिनिषेधात्मक है पूर्णतया 
प्रतिपादनार्थं प्रवग्यंप्रकरणपर्यन्त ब्राह्मण ( शतपथ ब्राह्मण ) उपयुक्त हुआ 


है। उसके बाद निवृत्तिरूप वेदार्थके प्रकाशनमें वृहदारण्यकका उपयोग 


स च सर्वेषणात्यागरूपया ज्ञाननिष्ठया। 
सम्पद्यते तदेतावदूग्नन्थेनात्रोपपादितम्‌ ॥१९॥ 
यह सर्वात्मभावरूपी परमपुरुषार्थ सर्वेषणात्यागरूप ज्ञाननिष्ठासे प्राप्त 
होता है । यह बात यहांतक बतायी ॥१९॥ ड 
एतदर्थदयं कृत्स्नवेदेन प्रतिपादितम्‌ । 
संक्षेपेणात्र चाध्याये तदेतद्विनिरूपितम्‌ ॥२०॥ 


यह दो वेदार्थ समग्र काण्वशाखामें प्रतिपादित हुआ । संक्षेपसे इस 
अध्यायमें उसका निरूपण हुआ ॥२०॥ 


प्रवृत्तिलक्षणो योऽयं वेदार्थः प्राडनिरू पित: । 
प्रवर्ग्यान्त ब्राह्मणं हि प्रवृत्तं तत्प्रकाशने ॥२१॥ 


निवुत्तलक्षणश्चार्थो योष्ष्यापेषरिमन्रिरूपित: । 
बृहदारण्यकं तत्र प्रवर्ग्योध्वै प्रचतंते॥२२॥ 


प्रवृत्तिलक्षण धमंरूपी अ्थेको उनतालीस अध्यायोंमें प्रायः जो निरूपित 
किया उसीके प्रकाशनके लिये शतपथमें प्रवय्यंप्रकरणपर्यन्त ब्राह्मणग्रन्थ है । 
तथा निवृत्तिलक्षण घमंरूपी वेदार्थको इस ( चालीसवें ) अध्यायमें 
निरूपित किया उसीके प्रकाशनके लिये प्रवग्यंके वादका ग्रन्थ बृहदारण्यक 
प्रवृत्त होता है ॥२१-२२॥ 


\ 


अन्त्रः] शाँकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाम्या सहिता [ २५९ 


नान्तं कमं कुवेन्‌ जिजीविषेद्‌ यो विद्यया सहा5परब्रक्षविषयया- 
तदुक्तं “विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोभयँ, सह”। “अविद्यया मृत्यु 
तीर्त्वा विद्ययाऽप्ृतमइ्चुत” इति । तत्र केन मार्गेणामृतत्व- 
हुआ। उसमें गर्भाधानसे लेकर इमशानक्रियापर्यन्त कमं करते हुए कमं. 
एवं अपर ब्रह्मविद्या (उपासना ) के साथ जो जीना चाहता है, जिसके 
लिये “विद्या और अविद्याका समुच्चयानुष्ठान जो करता है” इसप्रकार 
पहले वक्तव्य दिया; वह अविद्या (कर्म) से मृत्यु पारकर विद्यासे देवात्मभावः 
रूपी अमृतको प्राप्त करता है। उस विषयमें यह जिज्ञासा हुई कि किस 


ननु कर्मप्रकरणे विद्याऽविद्यासमुच्चयम्‌ । 
अनुक्त्वा कथमेषोऽत्र ज्ञानकाण्डे प्रदशित: ॥२३॥ 


संसारगतिसी मानं ज्ञानोत्कषं विवक्षया । 
वेराग्योसत्तये वक्तुं सोऽ्रोक्त इति गृह्यताम्‌ ॥२४॥ 


यदि ज्ञाननिष्ठा एवं कर्मनिष्ठा इसप्रकार विभाग है तो इस कर्म- 
उपासनासमुच्चयको कमं-प्रकरणमें न दिखाकर यहां ज्ञानकाण्डमें दिखानेका 
क्या मतलब ? सुनो । ज्ञानका उरकर्षं दिखानेके लिये संसारफल कहाँतक 
है यह सीमा दिखाना आवस्यक है। उसे संमुख बतानेसे ज्ञानका उत्कर्ष 
देखकर संसारफलसे वैराग्य होगा ( एक साथ दोनोंके आनेपर तुलनात्मक 
दृष्टि सुगमतया होगी ) अतः यहींपर उसे दिखाया ॥२३-२४॥ 
संसारफलवे राग्यादीश्ञाबास्यमिदं भवेत्‌ । 
ततश्च युज्यतेश्त्रेव तदभ्त्यफछचर्णनम्‌ ॥२५॥ 
संसारफलवेराग्यसे ही यह संसार ईश्वराच्छादनयोग्य हो सकता है। 
अतः ईरवराच्छादनकतंव्यता दिखाकर तदर्थ अपेक्षित वेराग्योपयोगी 
संसारचरमफलवर्णन युक्त ही है ॥२५॥ 


तत्र प्राग्‌ यत्फलं प्रोक्तं विद्याविद्यासमुच्चितों। 
मृत्युं तीर्त्वाऽमृतप्राप्िजिज्ञासा तत्र जायते ॥२६॥ 


केन मार्गेण तदिदभमृतं प्रापुयान्नर: । 
अस्ति हृथुत्कमणं तत्याडविद्याबन्यनसत्त्मतः ॥२७॥ 


२६०] ईशावास्योपनिषद्‌ [ पञ्जदशो 


तत्फलप्राःणं मार्ग दर्शयन्तस्तत स्त्विमे । 
परर्तन्तेऽग्रिमा मन्त्रा मांगया चनलक्षणाः ॥२८॥ 


उक्त प्रसंगमे विद्याऽविद्यासमुच्चयका मृत्युतरणपूवंक अमृतप्राप्तिफल 
जो पहले बताया उसपर जिज्ञासा होती है कि वह अमृतफळ किस मागंसे 
जाकर मनुष्य प्राप्त करता है? क्योंकि अज्ञानवन्धन होनेसे उसका 
उत््रमण निश्चित है। ऐसी जिज्ञासा होना स्वाभाविक होनेसे उसके 
उत्तरके ख्यो यथोक्त फलप्राप्तिकारक मार्गको बतानेके लिये मार्गयाच- 
नात्मक अग्निम मन्त्र प्रवृत्त होते हैं ॥२६-२८॥ 
नन्वाचरादिमार्गो हि पुरुषोपासितुर्भवेत्‌। 
न सोऽत्र दशितो मैवं सामान्थेनाभिधानतः ॥२९॥ 
आदित्एपुरुषो सार्गे दृश्यते नेव दक्षिणे। 
अचिरादिरतो मागंरतद्दृष्टे रनुमीयते ॥३०॥ 
मुहु्ंतागतयुतादन्योऽयं सागं इत्यपि। 
सुपथाग्ने नथेत्यत्र सुपसर्गेण दशितम्‌ ॥३१॥ 


ू्वपक्षः-अचिरादिमार्गे हिरण्यगर्भोपासकका होता है। उसका 
वर्णेन यहां नहीं है। तब भाष्यकार कैसे कहते हैं कि 'किस 
मागंसे जाते हैं यह बात यहां कही जा रही है'? उत्तरः यद्यपि 
विद्येषहपसे नहीँ बताया तथापिं सामान्यरूपसे मार्ग कह दिया है । 
दक्षिणमागंमें आदित्यपुरुषपददशंन नहीं होता है। उसका दशंन यहां 
बताया है। अतः अचिराविमार्ग अर्थतः प्राप्त होता है । “अग्ने नय 
सुपथा” इस मन्त्रमें “सु” यह उपसगे बारबार गमनागमनसे रहित 
अचिरादिमार्गका सूचक है ॥२९-३१॥ 
ननु मार्गपरिज्ञानं पुमथं न स्वतो भवेत्‌ । 
न चाङ्ग तदमवेऽपि  फल्प्राप्तेर्पासनात्‌ ॥३२॥ 
याचनाप्यत एवात्र नाङ्गो भवितुमहति। 
मृत्युकाले विस्मरणे फलाअप्राप्तिप्रसद्धतः ॥३३॥ 
पूर्वपक्ष:- यहाँ जो मागं बताया जा रहा है उसका ज्ञान स्वतन्त्र कोई 
पुरुषार्थ नहीं हो सकता । क्योंकि वह सुखदुःखभावान्यतररूप नहीं है | 


अन्त्रः] शांकरभाष्य-जयमङ्गरीयवात्तिकाभ्यां सहिता | २६१ 


चह अंग भी नहीं हो सकता । हिरण्यगभोपासना फलप्राप्तिका साधन है 
उसके करनेपर मागज्ञानके अभावसे फलभाव संभव नहीं है । अतएव मार्गे" 
याचना भी अंग नहीं है। मुत्युकालमें प्रायः बेहोशी होती है । विस्मरण 
होता है। उस समय प्रार्थना नहीं बन पायी तो जीवनमरकी हुई उपासना 
व्यर्थं होने लगेगी ॥३२-३३॥ 


अत्राहुः सुपथिज्ञानात्‌ प्राशस्त्यावगमो भवेत्‌ । 
ततः समुच्चये सस्पक्‌ प्रवृत्ति: स्यान्महात्मनास्‌ ॥१४॥ 


इसका उत्तर देते हैं कि सुमागें कथनसे उपासनामें प्रावस्त्यक्ञान . 
होगा। तव समुच्चयानुष्टानमें सम्यक्‌ प्रवृत्ति होगी इसप्रकार इसको . 


सार्थकता है ॥३४॥ RP 

वस्तुतस्त्वङ्गमेवेद वीयंवत्तरकारणम्‌ । 

अन्तकाले समायाते जप्या मन्त्रा इमेज्यंत: ॥२५॥ 

वस्जुतः कमंकी वीर्यवत्तरताका कारण होनेसे यह मागयाचनादि अंग 

ही है। अन्तकाल आनेपर अर्थानुसंघानके साथ इन मन्त्रोंका जप करना 
चाहिये ॥३२५॥ _ 

नन्वागते मृत्युकाले सूर्छदिः सम्भवात्कथम्‌ । 

अङ्के भवेदिदं नाम मा सून्निष्फलता विद: ॥३६॥ 

सेवं ततः पूंमपि भवन्ति सुजपा इसे । 

न हि मृत्युक्षणे जप्यमिति खल्वत्र चोदितम्‌ ॥६७॥ 


शंका यही तो है कि मृत्युकालके आनेपर मूर्छाविस्मरणादि संभव है 
तब यह अंग केसे माना जा सकता है । कहां उसके अभावमें उपासना ही 
निष्फल न होजाय । समाधन यह है कि मुत्युकालसे कुछ पहले भी इन 
मन्त्रोंका जप हो सकता है! मृत्युक्षणमें ही जप करो ऐसी कोई विधि 
यहां नहीं है ॥२६-३७॥ 
प्रायनालिङ्गतइचेषां जप्यत्वमिह लम्यते। 
पठितं च प्रहरणे ततोऽङ्गत्वं सुनिरिचितग्‌ ॥३८॥ 
प्राथंनालिंगसे इन मन्वरोंकी जप्यता सिद्ध होती है। प्रकरणपठित 
होनेसे उपासनाङ्ग भी निश्चित होता है ॥३८॥ 


si 


२६२] ईशावास्योपनिषद [ पञ्चदशोः 


हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं दुखम्‌ । 
तत्त्व पूषन्नपाइणु ` सत्यधर्माय इष्टये ॥१४॥ 
सुवणंमय पात्रसे सत्य परमात्माका मुख अच्छादित हो गया है। हे 
पूषन्‌ | मुझ सत्यथमंवालेको उस परमात्माका दशन प्राप्त हो एतदर्थे उस 
हिरण्मय पात्रको तुम हटा दो ॥१५॥ 
मदनुत इत्युच्यते । 

“तद्यत्‌ तत्‌ सत्यमसौ स आदित्यो य एष एतस्मिन्‌ 
मण्डले पुरुषो यश्चायं दक्षिणेऽक्षन्‌ पुरुपः? एतदृभये सत्यं तरह्मो- 
पासीनो यथोक्तकर्मकृच्च यः सोच्न्तकाले प्राप्ते सत्यात्मानमा- 
भागंसे अमृतत्वकी प्राप्ति होती है उसके उत्तरार्थं अग्निम मन्त्र हँ । 

वह जो सत्य है वही यह आदित्य है जो इस मण्डलमें पुरुषरूप है तथा 
जो यह दक्षिण अक्षिमें भी पुरुषरूप है । ये दोनों सत्पब्नह हैं । इनकी उपा- 


सना करनेवाला तथा पूर्वेप्रतिपादितरूपेण कर्म करनेवाला अन्तकाल प्राप्त 


एतेन मागं एवात्र यदि शत्या विर्वाक्षतः। 
अचिरादिह वक्तव्य इत्याक्षेप पराकुतः ॥३९॥ 
केवला नोच्यते ह्यत्र यतो मागंपरम्परा। 
किन्त्वङ्गजप्यमन्त्रार्थमार्गोक्त ब्रमहे श्रुतिम्‌ ॥४०॥ 


इससे यह पूर्वपक्ष भी निरस्त हो जाता है कि यदि यहां मागं 
विवक्षित है तो अचि अह शुक्लपक्षादि कहना चाहिये था । क्योंकि यहां 


केवल उस मा्गंपरम्पराका वर्णन नहीं है | किन्तु हम यही कहते हैं कि 
उपासनाङ्ग जप्यमन्त्र मार्गवणंनात्मक है ।।३९-४०।| 


सत्यरूपः स आदित्यो मण्डले पुरुषः श्रुतः । 
स एवासौ दकिणाक्षिपुरषोऽध्यात्ममोरतः ॥१॥ 
“तद्यत्‌ तत्‌ सत्यमसौ स आदित्यः” इत्यादि श्रुतिमें मण्डलमें 


आदित्यपुरुषरूपेण जिस सत्य आत्माको बताया उसीको वहां अध्यात्मभावसे 
दक्षिणाक्षिपुरुष भी बताया ॥१॥ 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता [ २६३ 


त्मनः आप्तिद्वारं याचते-हिरण्मयेन पात्रेण । हिरण्मयामिव 
हिरण्मयं ज्योतिमंयमित्येतत्‌, तेन पात्रेणेवापिधान भूतेन 


होनेपर सत्यात्माके प्रति अपने प्राप्तिद्वारकी 'हिरण्मयेन पात्रेण इस भन्त्रसे 
याचना करता है। हिरण्मय अर्थात्‌ सुवणं जेसा ज्योतिमंय । ऐसे पात्रसे 


उपासीनः कमंवता सोऽहंभावनया स चचा 
अन्ते साक्षात्कृतः सत्यो द्वारत्वं प्रतिपद्यते ॥२॥ 
प्रकृत्युपासकानां च संमूत्यात्मा पुमानसौ। 
सत्त्वनंमंल्यहेतुत्वाद्‌ द्वारत्वमुपयात्ययम्‌ ॥३॥ 
समुच्चयरूपेण कमंरत पुरुषके द्वारा सोऽहंभावसे उपासित वही. . 
आदित्यपुरुष साक्षात्कृत होनेपर द्वाररूप हो जाता है । एवं प्रकृतिके _ । 
उपासकोके लिये भी संभूतिरूप वह आदित्यपुरुष उपास्यप्रकृतिगतसत्त्वनेम 
ल्यकारण होनेसे द्वार हो जाता है ॥२-३॥ 
प्राथंनायां कृतायां तु स्पष्टसाक्षात्कृतो भवेत्‌ र 
स्फुरदेश्वयंळाभादिफळं तेन भविष्यति ॥४॥ हु 
प्रकृत मन्त्रोसे प्राथना करनेपर स्पष्टतया उस आदित्यपुरुषका साक्षा- जन 
त्कार हो जाता है । जिससे अणिमादि ऐश्ववर्यंकी विशेषरूपेण प्राप्ति हे 
उसका परिणाम है ॥४॥ 
अन्तकाले परिप्राप्ते सत्यात्मानं तमात्सन:। 
प्राप्तिद्वारमतो दृष्टिं मन्त्रेणानेन याचते ॥१॥ 
अन्तकालका आभास मिलने लगा तो सत्यात्मा हिरण्यगर्भकी प्रतिदिन 
प्रार्थना करनी चाहिये । वह परमात्मदशंन द्वार है वही प्रापिद्वारयाचना- 
त्मक यह उत्तरमन्त्र है ॥५॥ 
हिरण्मयेन' ० “घुम्‌ 
हिरण्मयसमानेन द्वारं ज्योतिसंयेन ते। 
पात्रेणवापिधानेन सत्यस्याच्छादितं मुखम्‌ ॥६॥ 
सुवर्णमय पात्रके समान ज्योतिमंय आपके आच्छादक किरणोंसे सत्य 
परमात्माका सुख अर्थात्‌ प्राप्तिद्वार आच्छादित हो गया है ॥६॥ 


or __ 
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सत्यस्य=आदित्यमण्डलस्थस्य ब्रक्षणः अपिदितम्‌-आच्छा दितं 
अर्थात्‌ पात्र जैसे ढक्कनसे आदित्यमण्डलस्थ सत्य ब्रह्मका मुख यानि 
द्वार आच्छादित हुआ है। 


हिरण्यं हर्यमाणत्वात्केचिद्वेदत्रयात्मकम्‌ । 
व्याचल्युस्तदसन्नेव मुखं वेदेः पिघोयते ॥७॥ 
न चेशादास्यमितिवज्ज्ञानवास्यमुदीयंते । 
तथा सति कथं युक्तं तदपावृत्तियाचना ॥८॥ 
कुछ लोगोंकी व्याख्या है-हयंमाण अर्थात्‌ भोगमोक्षेच्छुओंके काम्यमानु 
होनेसे वेदयत्र ही हिरण्मय पात्र है। किन्तु वह असंगत है । क्योंकि 
वेदोसे सत्यका मुख कंसे आच्छादित होगा? यदि कहो-ईशावास्यंके 
समान ज्ञानमयता ही आच्छादन है तो “अपाबुणु” यह अपावरणयचनाकी 
उपपत्ति किस प्रकार होगी ? ॥७-८॥ 
हिरण्मयेन रजता जीवस्य पिहितं झनः। 
समाधिप्रतिबन्यं तमपाकुविति फेचन॥९॥ 
तदसत्तमसाप्येच पिधानं दुइयते यतः। 
सोऽप्यर्थोऽगी प्सितश्रेत्स्पादप्रसिद्धाथता स्फुटा ॥१०॥ 
रजस्तमोमयः कि नु हिरण्मयपुभान्‌ श्रुतः। 
सत्यशच परमात्मेव जोवे लाक्षणिकस्तु सः ॥११॥ 
घटादयोऽपि सत्यास्ते व्यावर्त्या लक्षणथ।यात्‌ । 
प्रमेकादशद्वारं मनोमात्रं कुतो मुखम्‌ ॥१२॥ 
द्वायंस्योद्धाट्यते तस्य दृष्टिः स्मान्न परात्मनः । 
व्यृहरश्मीनिति वचःप्रातिकूल्यं च ते भवेत्‌ ॥१३॥ 
कुछ लोग व्याख्या करते है--हिरण्मय अर्थात्‌ रजोगुणमय रागादिसे 
सत्यका अर्थात्‌ जीवका मुख अर्थात्‌ मन आच्छादित हुआ है जो समाधिका 
प्रतिबन्धक है। उसे तुम हटाओ । यह व्याख्या अयुक्त है । रजोगुणके 
समान तमोगुण भी तो आच्छादक है। हिर्मयका रजोगुण तमोगुण 
दोनों अर्थ यदि कहैं तो मतलब यह होगा कि हिरण्यगर्भके लिये श्रुतियोंमें 
जो हिरण्मय पुरुष प्रयोग आया है वहां रजस्तमोमय पुरुष अर्थ है। क्या यह 
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अंखं-दवारम तत्वं हे पूषन्‌ अपाइणु=्अपसारय | 
हे सूयंदेव ! उस आच्छादनको तुम हटा दो ।. _ह पदेन | उस आच्छावनको तुम हटा दो आ 


युक्त है ? अप्रसिद्ध नानार्थकल्पना अयुक्त है | सत्यका सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
ही मुख्पाथे है। साधारण सत्यता तो घटादिमें भी आप मानते हैं 
च्यावृत्तिके लिये सत्यपदमें लक्षणा माननी पड़ेगी। मुखका द्वार अर्थे करते 
हैं तो “पुरमेकादशद्वार” में ग्यारह द्वार बताये हैं उनमें दसकी व्यावृत्तिके 
लिये वहां भी लक्षणा कीजिये । जिसका द्वार खोला जाता है उसका ददात 
होगा, न कि अन्यका । फिर रूपकसे कहना हो तो जीवकी आँख ढक गयी 
कहना चाहिये, न कि मुख । अगले मन्त्रमें “व्यूह रश्मीन्‌” इसके साथ भी 
भेल नहीं खायेगा ॥८-१३॥ 


तत्त्वं पुषन्नापावुणु 
तीक्षणञ्योतिवंज्ञान्तेव ब्रष्टुमहन्ति तं जना: । 
अतः पिधानं भवति ज्योतिसंण्डलमुग्ररक ॥१४॥ 


उपास्तो क्रियमाणायां विरश्सि रविसण्डलम्‌ । 

चन्द्वमण्डलवद्धाति तदा. पुरुषदद्ंनभ्‌ ॥१५॥ 

तदेनत्‌ प्रार्थ्यते मस्त्रे तत्त्वं पूषन्नपावृणु 

प्राकूप्र्दाशतचज्ज्ेयं प्रार्थनायाः प्रयोजनम्‌ ॥१६॥ 

तीक्ष्णज्योतिके कारण उस आदित्यपुरुषको लोग नहीं देख पाते। 

अतः उग्र प्रभावाला ज्योतिर्मण्डल पात्रवत्‌ आच्छादक होता है। उपासना 
करनेपर सूर्यमण्डल उग्ररदिमरहित हो जाता है । चन्द्रमण्डलके समान हो 
जाता है। तब तदन्तःस्थपुरुषका दर्शन होने लगता है। यही “तत्त्व 
पूषन्नपावृणु से प्राथना की जा रही है । परार्थनाका फल जेसे पहले बताया 
चसे समझना चाहिये ॥१४-१६॥ 

चसू,तस्तु परिच्छेदं चक्षु्मण्डलकारितम्‌। 

हित्वा पुरषरू्पेण दशनं दृष्टिरुच्यते ॥१७॥ 

तत्र ज्योतिमंयं रूपं भवति प्रतिबन्धकम्‌ । 

ज्योतीरूपःकव सूर्योऽयं निस्तेजाः क्व किलास्म्यहम्‌ ॥१८॥ 
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वस्तुतः आगे जो “दृष्ये” इसप्रकार दृष्टि बतायी जायेगी वह्‌ 
आदित्यमण्डलपरिच्छेर तथा चक्षुपरिच्छेद दोनोंका त्यागकर केवल 
पुरुषख्पेण दर्शन ही है। उस परिच्छेदरहित रूपदर्शनमें सुयंका यह 
ज्योतिमंय रूप प्रतिवन्धक है । कहाँ यह ज्योतिस्वरूप सूर्य और निस्तेज 
में कहाँ इसप्रकार देखनेसे एब्यज्ञान नहीं हो पाता ॥१७-१८॥ 


व्यवधानद्वयमिदमपाकर्यादुपासिता || 
हिरण्यगर्भहपेण तदात्मानं स पश्यति 0१०७ 


उपासक मण्डलोपाधि तथा चक्षु उपाधि दोनों व्यवघानोंको हटा लेता 
है । तब वह अपने आत्माको हिरण्यगर्भपुरुषरूपसे देखने लगता है ॥१९॥ 


अक्ष्यादित्यास्यनीडस्यौ स्थानभेदप्रभेदतः । 
भिन्नाविव समीक्ष्येते देवतेकेव सा सतो ॥२०॥ 
बृहदारण्यके सम्यगाचार्येरिति वातिके। 
चणितं तेन तड्भेवभानमेबाइपिघायकम्‌ ॥२१॥ 


चक्षु एवं आदित्यमण्डलरूपी उपाधिमें स्थित होनेसे स्थानविशेष 
( उपाधिविद्येष ) के. भेदसे ये दोनों भिन्न दीखते हैं। वस्तुतः एक ही वह 
देवता है। इसप्रकार श्रीमत्सुरेश्चराचार्यने नृहुदारण्यकवातिकमें वर्णन 
किया है । अतः भेदभान ही यहां आच्छादक है ॥२०-२१॥ 
ननु सा देवता स्वस्माड्न्ना भविठुमहूंति । 
न होन््रियात्यधिष्ठ,तुदेवतेदय॑ निजात्मनः ॥२२॥ 


अतीन्द्रियाइच ते देवास्त तश्चेक्यमिदं कथम्‌ । 
शाक्यते चक्षुरादित्यदेवयोः खलु वीक्षितुम्‌ ॥२३॥ 


पूर्वपक्ष- वह आदित्यदेवता जीवात्मासे भिन्न है । क्योंकि इन्द्रिया- 
घिष्ठातृदेवता और जीवात्माका ऐक्य माना नहीं गया है। देवता अतीन्द्रिय 
भी है । तब चक्षुदेवता और आदित्यदेवताका ऐक्य देखा भी केसे जा 
सकता है ॥२२-२३॥ 


सैवसादित्यपुरषे सोझ्हमस्मौति दशनात्‌ । 
चाक्षुषे पुरुषेष्प्येव॑ सोऽहमस्मीति गम्यते ॥२४। 
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एतदुक्तं भवत्यत्र सिन्ताऽधिष्ठातुदेवता। - 
हिरण्पगर्भः पुरुषो भिन्न एव ततो मत: ॥२५॥ 


आदित्ये यमयेत्तिष्ठन्नादित्यो यं न वेद सः। 
हिरण्यगर्भ भवति सुक्ष्मोपधिवज्ञात्पुमान्‌ ॥२६॥ 


आदित्यमण्डलोपाधिरब्प्रपाधिश्च सन्नयम्‌। 
भिन्तवद्‌ चीदपते तद्धि पिधानसिह वणितम्‌ ॥२७॥ 


समष्टयुपाधिः स भवेत्‌ सूत्रात्मा परमेश्वरः । 
व्यष्टयूपाधिइच जीवोऽयमैकष्यं चातस्तयोमंतस्‌ ॥२८॥ 


उपष्ट्युपाधेरभिभवे सत्कर्मोपासनावञञात्‌ । 
समष्टिभावो देवात्ममाव इत्यभिघीयते "२०७ 


सिद्धान्त:--आदित्यपुरुषमें सोऽहंभाव श्रुतिसिद्ध है। अतः चाक्षुषा 
पुरुषमे सोऽहंभावात्मक साक्षात्कार शुत्यभिमत है । क्योंकि आदित्यपुरुष 
और चाक्षुषपुरुषमें भेद नहीं है। यहाँ यह अभिप्राय है कि चक्षु आदिका 
अधिष्ठातुदेवता चाक्षुषपुरुषसे भिन्न है, वह अतीन्द्रिय है। हिरण्यगर्भ 
उससे भिन्न है। “य आदित्ये तिष्ठन्‌” इत्यादि अन्तर्यामी श्रुतिमें 
आदित्यदेवतासे पृथक्‌ अन्तर्यामीको बताया है। वही अन्तर्यामी सूदनो-' 
पाधिवशात्‌ हिरण्यगर्भं होता है। उसके आदित्यमण्डल तथा तथा चक्षु 
इन दो उपाधियोंके कारण भेदसा हो जाता है। वही यहाँपर आच्छा” 
दक हैं | उसका जीवके साथ भी अभेद है । क्योंकि समष्टिपूक्षमवारोरोपाधि 
हिरण्यगर्भ है। व्यष्टि सूकष्मशरीरोपाधि (जो गमनागमनकर्ता है) जीवात्मा 
है। उपासनाकमंसमुच्चयसे इस व्यष्टि उपाधिका अभिभव होता है ( नाश 
नहीं, अतः पुनरावृत्ति है) तो समष्टिभाव आ जाता है यही देवात्ममाव 
है ॥२४-२९॥ 


यत्पुनः सोःहमस्मौति प्रागेवाभेदवर्णनस्‌ । 
ओषपदेशिकमेवेदं नाध्यक्षसिति न क्षतिः ॥३० 
“तत्ते पश्यामि योऽसावसौ पुरुषः सोऽहमस्मि” ऐसा ददांनसे पहले जो 
अभिदेकथन है वह उपदेशसे होनेवाले ज्ञानसे प्रयुक्त है । प्रत्यक्षात्मक नहीं: 
है। भतः असंगति नहीं है ॥२०॥ 
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ससत्यधर्माय-तब सत्यस्योपासनाव सत्यं धमो यस्य मम सोऽह 
सत्यधर्मा तस्मै मह्यम्‌ । अथवा यथाभूतस्य घमस्याइुष्ठात्रे । 
इष्टये-तव सत्यात्मन उपलब्धये ॥१५॥ 


सत्यकी उपासना करनेसे सत्य ही मेरा घमं हो गया है। दूसरी बात, 
में यथार्थ धमंका पालन करता हूँ | सवंथा में सत्यधर्मा हूँ । ऐसा में उस 
सत्यात्माका दशन कर लू ॥१५॥ 


सत्यधर्माय _ 
हिरण्यगर्भ: पुरषः सत्योऽयं मण्डलस्थितः। 
तदृपासनमप्पेव सत्यं तद्बोधकत्वतः ॥३१॥ 


स एव घर्मो यस्यासी सत्यधर्मा निगद्यते। 
तस्मै मह्यं समुद्धतुं मां हे पुषन्‌ कृपानिघे ॥३२॥ 
सत्यधमंपदमें सत्यशन्दका वाच्यार्थं मण्डलस्थपुरुष हिरण्यगर्भ है। 

'उसको उपासना भी सत्यविषयक होनेसे सत्य है । वह धमं जिसका हो 
वह सत्यधर्मा है। उस सत्यधमं मेरे लिये अर्थात्‌ मेरे उद्धाराथ हे कृपानिधि 
'पुषनु मस आच्छादनको हुटाओ ॥३१-३२॥ 

यद्रा सत्यं यथाभूतक्रथनस्मरणादिकम्‌। 

स एव घर्मो यस्यासो सत्यबसेत्युदोयंते ॥३३॥ 


उपासितुदशषेषोऽयं धर्म: स्यात्सत्यनिष्ठता । 
क्ततो नेंवानुतं ब्रूयादितिबत्‌ साङ्गतामियात्‌ ॥३४॥ 


अथवा सत्यशब्दका प्रसिद्धार्थं यथार्थकथन यथार्थस्मरण आदि ही छो । 
वही जिसका घमं हो वह सत्यधर्मा है । अर्थात्‌ सत्यनिष्ठता उपासकके लिये 
अनुष्ठेय है। जेसे क्रतुमें झूठ न बोछो यह विशेषकथन होनेसे अनुतत्याग 
ऋत्वङ्ग है वैसे सत्यनिष्ठता उपासनाङ्ग है ॥३३-३४॥ 
नित्यस्यानु तरणं शास्रोक्तार्थानतिक्रसः 1 
शिष्टातुवत्तंन॑ वाऽस्तु यथाभुतत्वमत्र तु ॥६५॥ 


मन्त्र, | शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता [ २६९. 


यथाभूत सत्यका नित्यकर्माद्यनुष्ठान्‌, शास्त्रोकार्थका अनतिक्रमण या 
शिष्टजनानुवर्तन भी अर्थ हो सकता है ॥३५॥ न 
दृष्टये 
वृष्टये दर्शनायास्य पुंसः सत्यात्मनस्तव। 
स्वत्व रूपादलोकाथं पाब्रमेतदपादुणु झा. 
दृष्टये अर्थात्‌ सत्यात्मा हिरण्यगर्भके दशनां | हे सूत्रात्मन्‌, आप अपने | 
स्वरूपदशंनाथं उक्त पात्रका अपसारण करे ॥३६॥ तर ल्य 
हिरिण्मयेन रागेण जीवस्यापिहितं मत्त: । 
जोवधमंपरब्रह्मदृष्टये तदपाबृणु १३७॥ 
इत्येके तदसन्नेवर रागस्यास्ति पिघातृता। 
घनरागयुतः कि नु घर्दाद नहि वोक्षते ॥३८॥ 


अरागस्याप्यनम्यासादवबोधावृत््यनुपस्थिते: । 

जोवघमंः कथं नाम ब्रह्मदशेनमिष्यताम्‌ ।।३८॥ 
जीवे तबुद्धवादेव यदि स्याज्जोबघसंता । 
घटादिदशंनमपि जीवधर्मः कथं न ते ॥४०॥ 
अव्यावर्तकमेवेदं विशेषणमतो सवेत्‌। 
ब्रह्मगा चारिताथ्यं यदध्याहार्यण कमंगा ॥४१७ 


कुछ लोग यह व्याख्या करते हैं कि हिरण्मय पात्रका राग अर्थ है। 
और मुखका मन अर्थे है ( इसका निराकरण पहले आ गया है) सत्य- 
घर्माय दुष्टयेका अथं है-जीवधर्मरूप परमात्मदशंनके लिये । तदर्थ रागापिः 
घानको खोलो । परन्तु यह अर्थ असंगत है । राग आच्छाहक द्वार नहीं है। 
उसे खोला भी नहीं जाता । दूसरी वात-घनराग होनेपर क्या घटपटादिका 
दर्शन होना बंद हो जाता है? राग न होनेपर भी ब्रह्माभ्यासरहितको 
ब्रह्मदर्शंन नहीं होता । तब जीवका धमं ब्रह्मदरशंन किस प्रकार ? 
जीवमें ब्रह्मदशंन उत्पन्न होता है इतनेमात्रसे उसे जीवधमं माना 
जाय तो घटादिदशंन जीवधमं क्यों नहीं? दृष्टिका (दर्शनका ). 
कमंकारक व्रह्मपदका अध्याहार करके व्याख्या करनी है तो सत्यधर्माय, 
यह्‌ विशेषण अव्यावतेक होनेसे व्यर्थ क्यों नहीं? ॥३७-४१॥ 
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अयं तु परमो घर्मो यद्योगेनात्मदर्शनस्‌ । 
इत्युक्तेजीवधमंत्वमित्युक्तावाप तत्तया ॥४२॥ 


अजीवधर्मो नेवास्ति दृष्टिर्वाऽन्योऽपि कश्चन । 
तट्विसेषणवेय्यं दाक्यं वारयिठुं न ते डर 


यदि कहते हैं कि धमंपदसे याझवल्क्योक्त धमं विवक्षित है । याज्ञवक्ल्य- 
जीने कहा है-योगसे आत्मदर्शन करना परमधमम है तो भी सत्यधर्माय यह 
विशेषण व्यर्थ है। अजीवका घमं ही नहीं होता । चाहे दृष्टि हो या अन्य 
कोई । घमं सभी जीवके ही होते हैं। ईश्वर धमंदृष्टि व्यावृत्त करना भी 
व्यर्थ है। क्योंकि वह अप्राप्त है और प्रास हो गया तो विगड़ता क्या 
है ।।४२-४३॥ 


इति पञ्चदशमन्त्रभाष्यवातिकस्‌ 


मन्त्रः] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाम्याँ सहिता 


पूपन्षेकर्ष यम ये प्राजापत्य व्यूह रइमीन्‌ समृह। 

तेजो सत्ते रूपं कल्याणतमं तत्ते पश्यामि योऽसावसौ 
पुरुपः सोऽहमस्मि ॥१६॥ 

जगत्‌ पोषणकर्ता हे पूषन्‌, एकाकीचारी हे एकषि ! सर्वेसंग 

हे यम ! सवंप्रेरक हे सूर्य ! प्रजापतिपुत्र हे प्राजापत्य ! अपनी रहि 
हटाओ, तेजको पुञ्जीकृत करो । जो आपका परममंगलरूप है उसे 3 
प्रसादसे में देखू । जो मण्डलस्थ पुरुष है वह में ही हूँ ॥१६॥ 
[पूपन्निति] पूषन्‌ हे पूषन्‌ जगतः पोषणात्पूपा रविः, तथा 

एक एव चापति गच्छतीत्येकर्पिः । हे एकर्षे । तथा-सर्वर 


हे पूषन्‌ जगतका पोषण करते हो अतः पूषा हो। हे एकर्षे एकाकी _ 
विचरण करते हो अतः एकषि हो। हे यम ! सबका संयमन करते हो 


यडुक्तं दृष्टये पात्रं हिरण्सयमपावुणु। 
रइ्म्यपाकरणार्थं तदिति स्पष्टयति श्रुतिः ए१॥॥ 
पूर्वमन्त्रमें ( हिरण्मय ) दर्शनार्थं हिरण्मयपात्रका जो अपाकरण 
बताया वह रदिमयोंके अपाकरणार्थ या तत्पू्वंक भेदनिवृत्त्यर्थ है यह अब 
श्रुति स्वयं स्पष्ट करती है ॥१॥ 


पोषणाज्जगतः पूषा घमंवृष्ट्यादिभिर्मंतः । 

अनुग्रहं परे प्राहुः पोषणं द्वादशात्मनः॥२॥ 

अनुग्रहं प्रकाशेन कुर्वन्नित्याह भाष्यक्ृत्‌। 

देवनां वे भागदृधः पुषेति च वचः धृतेः ॥२३॥ 

ऊष्मा, वृष्टि आदिसे जगतका पोषण करता है इसलिये सूर्यको पूषा 

कहा । पोषणका सूर्यानुग्रह अर्थ भी मानते हैं। भाष्य्रकारने बताया है-- 
प्रकाशके द्वारा अनुग्रह करनेवाला सूर्ये है। देवताओंके भाग्यको दुहनेवाला 
पूषा है ऐसा श्रतिवचन भी है ॥२-३॥ 

एक एव ऋषत्येष गच्छतीति तथाविधः। 

एकषिः भूयते सुर्यं एकाकी चरतीति हि॥४॥ 
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संयमनादू यमः, हे यम । तथा रश्मीनां प्राणानां रसानां च 
स्वी [क] रणात्‌ सयः । हे सय । प्रजापतेरपत्यं प्राजापत्यः । हे 
अतः यम हो। हे सूर्य रक्मियोंको प्राणोंको और रसोंको सम्यक्‌ प्रेरित 


एको5हितीयो वेत्येष तेन चेकषिरुच्यते । 
जगतस्तस्थुषश्चात्मा रविरद्वेतदश्ञंनात्‌ ॥५॥ 


अकेला चलता है इसलिये एकि है। “सूरये एकाकी चरति” ऐसी 
श्रुति है। अद्वितीय सर्वेज्ञ होनेसे भी एकषि है। “सूर्य आत्मा जगतस्त- 
्थुषश्च”के अनुसार सर्वात्मा अद्वेतका दशंन करता है इसलिये भी 
एर्काष है ॥४-५॥ 
यम 
सवंसंयमनादेष यम इत्युच्यते रविः। 
स कालं कलयन्‌ सवं यमयेदिनराचिभिः ॥६॥ 
रविमण्डलमध्यस्यमन्तर्या८णमीश्वरम्‌ || 
यमयन्तमभेदेन ब्रत इत्यपरे जगुः॥७॥ 
सूर्यका नाम यम इसलिये पड़ा कि वह सवंसंयमनकर्ता है। दिनरात्रि 
के द्वारा कालको वही पैदा करता है । सूयंमण्डलमध्यस्थ अन्तर्यामी ईश्वर- 
से अभेदकर यम ऐसा संबोधन है ऐसी भी व्याख्या है ॥७॥ 
रसान्‌ र्‌इसौन्‌ वियः प्राणान्‌ सुष्द्वी रयति तेन सः। 
सुर्य इस्युच्यते सुष्ठु वीरणादपरे जगु: ॥८॥ 
सुदोयंत्वेन सूर्यत्वं तैत्तिरीयश्रुतिजंगो । 
मर्यगोपायने बीर्य बुद्धच्नादिप्रेरणेषपि च ॥९॥ 
सुष्ठु ईरणात्‌ सूर्य: । रस, रश्मि, बुद्धि एवं प्राणोंको प्रेरित करता 
- है इसलिये सूयं ,कहुलाया। सुष्ठु वीर्यात इति सूर्यः ऐसा अर्थं भी है। 
सुवीर्यं होनेसे सूय है । ऐसा तेत्तिरीय श्रुतिमें भी कहा है । “सुवोर्या मर्या 
यथा गोपायते” | म्य अर्थात्‌ मत्याँका वह रक्षण करनेमें वोर है । वुद्धि 
आदिको प्रेरणा देनेमें भी वीर है ॥८-०॥ 


मन्त्रः ] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवातिकाभ्यां सहिता [ २७३ 
प्राजापत्य । व्यूह-विगमय रइमीन्‌ स्वान्‌.। समूह=एक्ीङुरु= 


करते हो अतः सूर्ये हो । प्राजापत्य ! प्रजापतिके अपत्य होनेसे प्राजापत्य 
हो । ऐसे तुम अपने रब्मियोंकी हुटाओ। तथा तापक तेजका उपसंहार 
MRR tS 


प्राजापत्य 
प्रजापतेरपत्यत्वात्‌ प्राजापत्यो दिवाकरः । 
पतिः प्रजायमानानां परमात्मा प्रजापतिः ॥१०॥ 
स चोपाधिविदिष्टः सन्‌ सूर्यतामुपगच्छति । 
तथा च तस्य श्रेष्ठत्वं शब्देनानेन सुच्यते ।:११॥ 


प्रजापतिका अपत्य ( पुत्र ) होनेसे सूर्यको प्राजापत्य कहा । प्रजापति 
परमात्माको कहते हैं । क्योंकि प्रजायमान समस्त भूतोंका वह पति है। 
वही उपाधिविशिष्ट होकर सूयं होता है । इस विशेषणसे सूयंको परमात्मासे 
निकट कहकर श्रेष्ठता सूचित की गयी है ॥१०-११॥ 
व्यूह रदमीन्‌ 


रइमीन्‌ विगमय व्यूह वस्तुदशंनहेतचे। 
भौतिक रब्मिभियंत्ते तादात्म्यं तदपाकुर ॥१२॥ 


व्यूह्‌ रश्मीन अर्थात्‌ रक्मियोंका अपाकरण करो जिससे परमार्थतत्त्व- 
दर्शन हो । भौतिक रश्मियोंसे तादात्म्य हो जानेसे स्वरूपज्ञान नहीं होता । 
उस तादात्म्यका निराकरण करो यह अर्थ है ॥१२॥ 
समु ह तेजः 
त्वाष्ट्राण खलु रूपाणि सर्वाण जगतीतले । 
रू.नानात्वमेतस्मात्तदेकीकुर तापकम्‌ ॥१३॥ 
संसारल्पं सकलं तेजस्तापकमेव तत्‌। 
तदेकीकरणं नाम मता तदुपसंहृतिः ॥१४। 
तेजसस्तापकस्यास्य कृतायामुपसंहूतो । 
सुदर्श: पुरुषस्तत्र द्वारं प्राप्ती फलस्य यत्‌ ॥१५॥ 
जगतमें सभी रूप सौर ही हैं। उसीसे नानाख्प हैं। वही तापकारण 
है । उस नानात्वको हटाकर एकीकरण करो । संसाररूप सभी तापक हैं। 
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उपसंहर ते तेजः तापकं ज्योतिः । यत्‌ तेन्तव रूपं कल्पाण- 
तमम्‌=अत्यन्तञ्षोमनं तत्‌ तेन्तव आतमनः ग्रसादात्‌ पश्यामि । 


किं चाहं न तु त्वां भृत्यवद्‌ याचे--यः असौ आदित्यमण्डल- 


करो । जो तुम्हारा कल्याणतम छ्प-अत्यन्त शोभन रूप है उसे तुम्हारे 

ही प्रसादसे मैं देखू । में भृत्यके समान याचना नहीं कर रहा है! 
म > > > रल 

उसका एकीकरण उपसंहार ही है। उत्त तापक तेजका उपसंहार होनेपर 

पुरुषदर्शन सुलभ होगा जो फलप्राप्तिमै साधन है ॥१२-१५॥ 


यत्ते रूपं कल्याणतमम्‌ 
यदादित्यगतं तेजो जगद्धासयतेषखिलम्‌। 
यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नो तत्तेजो विद्धि मामकम्‌ ॥१६॥ 
भगवत्तेजो सूततादात्म्यर्वजतम्‌ । 
अत्यन्तज्ञोसनस्वारात्‌ दह्याणतममुच्यते ॥१७॥ 
जो आदित्यमें अखिल जगतकाभासक तेज है और जो चन्द्रमामें और 
अग्निमें है वह मेरा (भगवानका) ही है इसप्रकार भूततात्म्यरहित तेजको 
भगवत्तेज बताया । वह अत्यन्त शोभन होनेसे कल्माणतम है ।। १६ १७। 


तत्ते पश्यामि 
तत्ते तव प्रसादेन पश्यामि परमं महः । 
तमेव भान्तमनुभातीति थुतिसमीरितम्‌ ॥१८॥ 
उस परमश्रेष्ठ तेजको मैं आपके प्रसादसे देखू जिसे श्रुतिमें इस प्रकार 
कहा|है--उसीके भासित होनेपर यह जगत्‌ भासित होता है ॥१८॥ 
तते तुभ्यं स्वदथं हि पश्यामोत्यपरे जगुः। 
तदसल्नोपकारोऽस्ति दुष्ट्या ते परमात्मनः ॥१९॥ 
कुछ लोग व्याख्या करते हैं-ते अर्थात्‌ तुम्हारे लिये में देखता हूँ। 
परन्तु वह असद्‌ व्याख्या है। तुम्हारे दशंनसे परमात्माका कोनसा उप- 
कार[होता है ? ॥१९॥ 
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स्थो व्याहत्यवयवः पुरुपः पुरुपाकारत्वात्‌, पूर्ण वाऽनेन प्राणः 


जो इस आदित्यमण्डलमे पुरुष है जिसके व्याहृति हो अवयव हैं, पुरुषाकार 
होनेसे या प्राण एवं बुद्धिरूपसे समस्त जगतुको पूर्ण करनेसे अथवा शरीर 
———— त ति 
त्वदर्थभेव पश्यामि त्वदर्थ च श्वुणोस्यहम्‌ । 
सब त्वदर्थमेवेति नस्रतैषेति चेन्न तत्‌ ॥२०॥ 


बिनोपकारमीशस्य ह्यापक्तारं बलाद्‌ वदन्‌ । 
मोक्षं स्वोपर्कात वाञ्छन्‌ वञ्जकस्त्वं प्रतीयसे ॥रशा 


तुम्हारे लिये में देखता हूँ तुम्हारे लिये मैं सुनता हूँ, सब तुम्हारे 
१ इस प्रकार नम्नतासे कहते हैं ऐसा अर्थ करें तो? नहीं, 
इससे ईश्वरका कोई उपकार नहीं होता | फिर भी जबदस्ती ईश्वरका उप- 
कार बोल कर चुपके से अपना उपकार मोक्ष अंदरसे चाहते हो । लगता 
है तुम ठग हो ॥२०-२१॥ 
ननु कर्माणं विष्णो विवक्षितमिहेति चेत्‌ । 
अतत्प्रतीतेरखिलकर्मानुक्तेरसद्धि तत्‌ ॥२२॥ 


पूर्वपक्षः -यहां परमात्माके लिये कर्मापण विवक्षित है। उत्तरः-कर्मा- 
यंणकी यहां प्रतीति नहीं है । क्योंकि अर्पयामि इत्यादि पद नहीं हैं। दूसरी 
बात “यत्करोषि यदशनासि”के अनुसार सर्वकर्मापँण कहना चाहिये । 
पश्यामि यह दर्शनमात्रापंण क्यों ? दर्शनसे तुम्हारा कोई विशेष मतलब 
तो है नहीं । यदि है तो वही स्वार्थ प्रयोजन हो जायेगा ॥२२॥ 
ननु प्राप्त समप्येत सत्यं प्रापतं कव दशनम्‌ । 
प्राप्तत्वे तु कुतः पूर्व दशनप्राथेना कृता ॥२३॥ 
शंका:--प्राप्त कर्मका समर्पण होता है । प्रकृतमें दर्शन ही प्राप्त है। 
समाधानः-ठीक है। लेकिन दर्शन कहां स्वतः प्राप्त है। स्वतः प्राप्त 
हो तो पूर्वमन्त्र्मे दशेनको प्रार्थना क्यों की गयी ? मुझे तुम दर्शन कराओ 
तब उस दशंनको तुम्हें समपंण करूं ऐसा हो तो केवळ दशंनकी प्रार्थना 
क्यों ? अवश्य ही दालमें काला है। उचित था सर्वकमंप्रार्थना और 
स्वंकमंसमपंण करते या कुछ भी न करते॥२३॥ 
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बुद्धयात्मना जगत्‌ समस्तमिति पुरुषः, पुरिशयनाद्ा पुरुपः, 
सोऽहम्‌ अस्मि भवामि ॥१६॥ 


रूप पुरमें निवास करनेसे पुरुष नामवाला है । वह पुरुष में ही हूँ ॥१६॥ 
A Te ei 


योऽसावसौ पुरुषः 
आादित्यमण्डलस्योऽसो व्याहुत्यदयवः पुमान्‌ । 
हिरण्यगर्भः पुरुषः पुरुषाकारतायुतः ॥२४॥ 
प्रतिष्ठा तस्य भुः पादौ बाहुस्तु सुव इत्यपि 
मूर्धा च सुवरित्येष मण्डलुस्थस्ततः पुमान्‌ ॥२५॥ 
आदित्यमण्डलस्थ हिरण्यगर्भ पुरुष है । व्याहृतिरूपी अवयवसे वह्‌ 
पुरुषाकारयुक्त है । भूः यह उसका पाद है। भुवः यह वाहु है । सुवः यह 
उसका मूर्घा है । इस प्रकार वह पुरुष है ॥२४-२५॥ 
पुरषः पूर्णमेतेन प्राणबुद्धयात्मना जगत्‌ । 
पुर वा शयनादेष पुरुषः परिकोतितः ॥२६॥ 
अथवा प्राणर्पेण और बुद्धिरूपेण जगत्‌ इससे पूर्ण है, अतः वह पुरुष 
है । अथवा पुरमें शयन करता है, अतः पुरुष है ॥२६॥ 
सोहमस्मि 
भुत्पवन्न च याचे त्वां पदयेयं रूसमित्यहम्‌ । 
असौ यः पुरषः सोऽहं दिदुक्षेऽहं स्वयं स्वकम्‌ ॥२७॥ 
मैं भृत्यके समान कल्याणतमरूप दशंनकी प्रार्थना नहीं कर रहा हूँ। 
जो वह पुरुष है वह में ही हूँ, में अपने आपको देखना चाहता हूँ ॥२७॥ 
भुराद्मवयवो योऽसौ सोऽहमित्यर्थता यदि। 
तदा तदन्तश्चेतन्याऽमेदादेवमुदोरितम्‌ ॥।२८॥ 
यदि व्याहृत्यवयवोंसे पुरुषाकारता होनेसे पुरुष है उसके साथ; सो 
कह रहे हैं तो उक्त अवयवोपहित चेतन्यके साथ अभेद होनेसे “सोऽहं” 
की उपपत्ति है॥२८॥ 
समष्टिप्राणमिछितः सूत्रात्मेति निगद्यते ॥ 
हिरण्यगर्भ: सकलबुद्धयुपाधिरुदीयते ॥२०॥ 


ही 
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क्रियाप्राघाम्यतः प्राणो ज्ञानप्राघान्यतञ्च धो: | 
लिङ्गोपाधिः सवंयापि न तयोभेंद इष्यते ॥३णा 
बुद्धचा प्राणेन च जगत्‌ पुणंमेतेन तेन हि। 
हिरणाभे: सूत्रात्मा पुरुष प्राङ्‌ निरूपितः ॥३१॥ 
समाष्टिव्यष्टिर1त्वात्ततः पुरुषजोबयो: । 
, सोऽहमस्मीति कथनं तत्रेदं युज्यतेतराम्‌ ॥३२॥ 
दूसरी व्याख्यामें समष्टिप्राणोपाधि सूत्रात्मा है, समष्टिवुद्धयुपाधिष्ते 
'हिरण्यगभं है । वास्तवमें समष्टिलिङ्गशरोरोपाधिक हो हिरण्यगमः तया 
सूत्रात्मा है । क्रियाको प्रधान रखकर प्राणोपाधिक सुत्रात्मा एवं बुद्धिको 
प्रधान रखकर वुद्धयुपाधिक हिरण्यर्म कहा जाता है। अतएव विवक्षा- 
भेदमात्र है । सूत्रात्मा और हिरण्यगर्भ एक ही है। वह प्राणसें तथा बुद्धि- 
से जगतमें व्यापत है । अतः हिरण्यगर्भ सूत्रातमा पुरुष है, ऐसा पहले कह 
आये। इस पक्षमें सूत्रात्मा समष्ट्युपाधि और. जोवात्मा व्पष्टयुपाषि है । 


समष्टि और व्यष्टिकी एकता होतो ही है अतः इस व्याख्यामें सोऽहमस्मि 
हिरण्यगर्भ ही में हुँ यह युक्ततर है ॥२९-३२॥ 


यद्यत्र पुरुषः पुष शायनादभिधीयते। 
तदा तु परमात्मैव पुरुषः परिकीतितः ॥३३॥ 
परजीवात्मनोरेक्यं तत्त्वमस्यादिषु थुतम्‌ । 
तदा तु सोऽहमित्येतद्वचनं युज्यतेतमास्‌ ॥३४॥ 
तृतीय व्याख्यामें पुरिशयनात्‌ पुरुषः इस व्युत्पत्तिमें परमात्मा ही 
पुरुष है । परमात्मा और जीवात्माकी एकता “तत्त्वमसि” आदि वाक्योंमे 
असिद्ध है। उस अर्थमें “सोऽहं” यह अत्यन्त उपयुक्त होता है ॥३३-३४॥ 
अत्राहुरहमित्येतदन्तर्याभिपरं भवेत्‌ । 
प्रत्यक्त्वात्तत्र चास्मीति पुमान्‌ प्रापुज्यतोत्तसः ॥३५॥ 
तन्न विष्णुभंदत्यन्तर्यामीत्यत्न भवन्मते। 
भवामीति कथं नेव प्रयोग इति अण्यतास्‌॥३६॥ 
यहाँ द्वेतवादी कहते हैं-“सोऽहं' में अहंशब्दका अन्तर्यामी अर्थ है। 
अन्तर्यामी प्रत्यगात्मा होनेसे “अस्मि” ऐसा उत्तमपुरुष प्रयोग है । किन्तु 
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उक्त कथन असंगत है। “विष्णुरन्तर्यामी भवति” यहाँ भी आपके मतमें 
विष्णुरन्तर्याभी भवामि ऐसा प्रयोग क्यों नहीं होता ? वहां भी तो अन्तर्या- 
मी प्रत्यगात्मा है ॥३५-३६॥ 

नम्बहंशब्दविरहन्नोत्तसः पुरषोऽत्र चेत्‌। 

गच्छामीति कथं तावदहंशब्द॑ बिनोच्यते॥२७। 

अत्यहं पचतीत्यत्र कथं नेवोत्तमः पुमान्‌ । 

अत्यहं रजते विष्णुरित्येवं हि प्रयुज्यते ॥३८॥ 

बिशेषणस्थले न स्यादुत्तमः पुरुषो यदि। 

चरमाहं पचामीति भवेद्‌ भाष्योदितं कथम्‌ ॥३९॥ 


अन्तर्याम्यरथंता चेच्च जघन्या लक्षणा तव । 
स्वमतावेशतो वेदप्रहारोऽयमसांप्रतस्‌ ।४०॥ 


विष्णुरन्तर्यामी भवति यहां अहं शब्द न होनेसे भवामि नहीं हुआ 
कहोगे तो क्या अहंशब्दप्रयोगस्थलमें ही उत्तम पुरुष होता है? विना भी 
अहं शब्द गच्छामि ऐसा प्रयोग क्या नहीं होता? स्थानो हैकहो तो अन्तर्यामी 
भी तो स्थानी ही है। अन्तर्यामीसे अतिरिक्त स्थानी चाहिये कहोगे तव 
अन्तर्याम्यर्थक सोःहमस्मिमें प्रयोगोपपत्ति किस प्रकार ? और अत्यह 
पचति यहां अहं शब्द भी है तब पचामि क्यों . नहीं होता ? कहो कि यहां 
मामतिक्रान्तः, अत्यहं देवदत्तः पचति अर्थ है वहां अन्तर्यामी नहीं है, अतः 
उत्तमपुरुष नहीं हुआ तो दूसरा उदाहरण लो--अत्यहं विष्णुः विराजते 
यहां विराजे होना चाहिये । क्योंकि मुझे अतिक्रमण किये विष्णु अन्त- 
यामी ही तो है। यदि कहें क्रि निविशेषण अहंपद होनेपर ही उत्तमपुरुष 
होता है तो परमाहं पचामि केसे हो ? यहां परम विशेषण है। ये सब. 
महाभाष्यानुसार हम कह रहे हैं । अहंका अन्तर्यामी अर्थे करनेमें जघन्य- 
वृत्तिरूप लक्षणा अनिवायं है । अतः स्वमतके आवेशमें इसप्रकार वेदोंपर. . 
प्रहार अन्याय ही है ॥३७-४०॥ 
ननु च त्वन्मतेऽप्यत्र आागत्यागात्मलक्षणा । 
` जघन्यवृत्तिरस्मीति प्रयोगश्च कथं चिति॥४१॥ 


सोऽयमित्यादिवाक्येषु भागत्यागो निूढितः। 
अभेदमात्रतात्पर्यादस्मीत्येतत्‌ प्रयुज्यते ॥४२॥ 
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तत्त्वमस्यादिवाक्येष्त्रप्येषेव गतिरिष्यते । 
सागत्यागो भूतपुवंगत्या स्यान्मध्यमः पुमान्‌ ॥४३॥ 
अर्थवादस्थले कृत्स्नवाबयं प्राशस्त्यलक्षणस्‌ । 
अस्म्पस्त्यादिस्तथाप्येव यथाध्राप्तं प्रवतंते ॥४४॥ 
शंका होगी कि सिद्धान्तर्मे भी तो भागत्यागलक्षणा होनेसे जघन्यवृत्त्या- 
श्रयण होगा । शुद्धचित्‌ अर्थमें यह प्रयोग भी केसे ? इसका उत्तर है= 
सोऽयं देवदत्त इत्यादिमें भागत्मागनिरूढलक्षणा है वह दोषकारक नहीं 
माना जाता । भेदवारण मात्र अभिप्रेत होनेसे सोऽहमस्मिमें अस्मि प्रयोग 
है। वहां उत्तमपुरुष भूतपूवंगतिसे है । जेसे अर्थवादस्थलमें । पूरे वाक्यका 
प्राझस्त्यलक्षणा होनेपर भी शब्दप्रयोग यथाप्राप्त ही होगा ॥४१-४४॥ 
अपरे तु स इत्यस्य हृचन्तर्पास्यर्थंतां जगुः। 
तदात्मकोऽहमिति च तद्वयार्यां विचचक्षिरे ॥४५॥ 
स आत्मा यस्य तत्त्वं हि तादातम्य मिति गद्यते । 
तदन्तर्यामिकत्वं च फलितार्था भविष्यति ॥४६॥ 
द्वेतवादियोंमें कुछ लोग कहते हैं. “सोऽहं” में 'सः का अन्तर्यामी अथे 
है । तदात्मकः अहं ऐसा अर्थ है । स आत्मा यस्य स तदात्मा तस्य भावः 
तादात्म्यस्‌ । यही सम्बन्ध है । तदन्तर्यामिक में हूँ यह फलिताथे 
है ॥४५-४६॥ 
सेवं तदन्तर्यामित्वं तन्नियम्यत्वमुच्यते । 
तदा तु भेदसम्बन्धात्‌ समानाधिकृतिः कथम्‌ ॥४७॥ 
देवदतो गृहमिति कथं नेव प्रयुज्यते । 
देवदत्तनियम्थत्वं गुहे विद्यत एव यत्‌ ॥४८॥ 
स आत्मा यस्य तत्वेन नेवाऽभेदस्त्वयेष्यते । 
अब्युत्पन्नोऽन्वयो नामार्थयो्भेदेन यत्किल ॥४९ 
यह मत भी असंगत है । तदन्तर्यामिकत्वका अर्थ है तन्नियम्यत्व। 
तव निमम्यनियामक भावरूपी भेदसम्वन्ध होनेसे “सोऽहं” यह सामाना- 
धिकरण्यप्रयोग उपपन्न नहीं होगा । गृह देवदत्तनियम्य होनेसे “देवदत्तो 
गृह” ऐसा भी प्रयोग होने लगेगा। स आत्मा यस्य तत्त्वं तादात्म्य ऐसा 
विग्रह दिखाने मात्रसे अभेद सिद्ध नहीं होगा । और अभेदको स्वयं मानते 
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भी तो नहीं हैं। पारिभाषिक तादात्म्य तो मेदसम्बन्ध ही है। और भेद- 
सम्बन्धसे नामार्थान्वय अव्युत्पन्न माना गया है ॥४७-४९॥ 
ज्योतीषि विष्णुरित्यादिरमेदारोपतो भवेत्‌ । 
रजतं शुक्तिरेवेति यथा लोके प्रयुज्यते ॥५०॥ 
हेमकुण्डलमित्यादौ भेदाभेदमतेऽपि च। 
अस्त्पभेदो न सापप्यत्र द्वेतवादिभिरिष्प्रते ॥५१॥ 
नेयायिकमतेऽप्यत्र हेमोपादानतावशात्‌ । 
विष्णूपादानता खादौ द्वेतिनाँ नेव सम्मतः ॥५२॥ 
दवेतियोंका कहना है कि “ज्योतींषी विष्णुभु'वनानि विष्णुः” आदि 
प्रयोगानुसार नियम्यनियामक भावमें भी सामानाधिकरण्य होता है । किन्तु 
वह ठीक नहीं है । कारण “ज्योतींषि विष्णुः'' इत्यादिमें अभेदारोपमात्र 
है । अर्थात्‌ बाघसामानाधिकरण्य है। जैसे इंद रजतं शुक्तिरेव इत्यादिमें । 
हेम कुण्डलं यहां भेदामेदवादिमतमें भो अभेद है। परन्तु वह भी सोऽहंमें 
द्वैतियोंको मान्य नहीं हो सकता । आकाशादिमें ईश्वरोपादानत्व है नहीं । 
जीवमें भी ईश्वरोपादानत्व नहीं है ॥५०-५२॥ 
सबेगोरोऽहमित्यादावभेदारोप इध्यते। ` 
न नियन्तूनियम्थादिभावेनान्वय उच्यते ॥५३॥ ८. 
लोकप्र सिद्वनियमानतिरुङ्कय कथंचन । 
न वाक्यार्थान्वयः क्वापि झास्त्रेष्वस्युपगम्यते ॥५४॥ 
देवदत्तोऽहं, गौरोऽहं इत्यादिमें सभी शरीरःआत्मा-अभेदारोप हो 
मानते हैं | न कि निम्यनियामक भावादिसे अन्वय ।. लोकप्रसिद्ध नियमोंका 
उल्लंघन करके वाक्यार्थान्वय कहीं भी शास्त्रोंमें मान्य नहीं है ॥५३-५४॥ 
एतेन तत्त्वसस्यादो तदन्तर्यामितार्थंता । 
अत्युक्ता किन्त्वखण्डाथंबोध एव ऑस्थरस्थितः ॥५५॥ 
इससे ही तत्त्वमसिमें तवन्तर्यामित्व त्वंपदा्थंमें बोषित होता है यह 
भी निरस्त हुआ। अतः वहांपर अखण्डार्थबोध ही सिद्धान्तस्थिर 
हुआ ॥५५॥ 


इति षोडशसन्त्रभाष्यवातिकम्‌ 
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वायुरनिलेममृतमथेदं भस्मान्त शरीरम्‌ | 
ॐ क्रतो स्मर कृत स्मर क्रतो स्मर कृतस्मर।। १७॥ 
यह प्राण अमृतरूपी अनिल अर्थात्‌ सूत्रात्माको प्राप्त हो। यह शरीर 
. भस्मान्त हो। उऽकारख्पी हे क्रतो ! मेरे लिये स्मतंव्यका स्मरण करो, 
मेरे किये कर्मोका स्मरण करो, हे क्रतो स्मरणीयका स्मरण करो, मेरे 

कुतकर्मका स्मरण करो ॥१७॥ 

वायुरिति । अथ इदानीं मम मरिष्यतः वायुः प्राणः 
अध्यात्मपरिच्छ्ेद हित्वा अघिदेवतात्मानं सर्वात्मकमनिलमसुतंः 
सत्रात्मानं प्रतिपद्यतामिति वाक्यशेपः | लिङ्ग चेदं ज्ञानकर्म- 
मैं मरणासन्न हूँ । मेरे वायु अर्थात्‌ प्राण शरीरपरिच्छेदको छोड़कर 
अधिदेवस्वरूप सर्वात्मक अमृतरूप अनिल यानी सूत्रात्माको प्राप्त हो। 
प्राप्त हो इतना यहां वाक्यपूरण है । तथा उपासना एवं कमसे संस्कृत यह 
MMS कि 


आसन्नं मरणं वीक्ष्य समुच्दयपर: पुमान्‌ । 
कर्मादि स्मरतीदं च वोर्यवत्तरकारणम्‌ ॥ ॥ 
मरणको आसन्न देखकर समुच्चयकारी पुरुष कर्मादिका स्मरण 
करता है । यह कमंस्मरण प्राथंनादि भी वीर्यवत्तरतामें कारण है॥शा 
वायुरनिलमसृतम्‌ 
वायर्देहस्थितः प्राणो हित्वाध्यात्सपरिच्छिदाम्‌ । 
अधिवेवतमात्मान सूत्राख्यं प्रतिपद्यताम्‌ ॥२॥ 
वायु अर्थात्‌ यह देहस्थित प्राण अध्यात्मपरिच्छेदको छोड़कर अघि- 
देवत सूत्रात्माको प्राप्त हो ॥२॥ 
ननु सुत्रमुताम्ये वा बृहदारण्यकोदितम्‌ । 
वायुं वा गच्छतु प्राणः कि तेन भवतो भवेत्‌ ॥३॥ 
न चेवं गात्रमप्येतद्‌ भवेद्ययपि किचन। 
भस्मान्तं वा विडन्त वा कि स्यात्तेनेति सांप्रतम्‌॥४। 
लोकगर्हा यतो मा भूद्‌ यद्दा तच्च निरथंकम्‌ । 
यहा इ्मशानकर्मेतत्‌ स्वगंहेतुरपेक्षितम्‌ ॥५॥ 
पुर्वेपक्ष--मरणोत्तर यह प्राण सूत्रात्माको प्राप्त हो या अन्यको या 
बृहृदारण्यकाद्युक्त बाह्य वायुको इसमें क्या फरक पड़ता है ? आपको इसमें 
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संस्कृतमुत्कामत्विति द्रष्टव्यस्‌ । मागयाचनसामर्थर्यात्‌ । अथेदं 
शरीरमग्नौ हुतं भस्मान्तं भूयात्‌ । 

किंग शरीर उत्रमण करे इतना समझना चाहिये। क्योंकि यहां मार्ग- 
याचना हो रही है। और यह शरीर अग्निमें होमा जाकर भस्मान्तहो । 


लाभ-हानि क्या है ? यदि कहो कि इसप्रकार यह शरीर भी मरणोत्तर 
भस्मान्त हो या प्राणियोंके खानेसे विष्ठान्त हो क्या फरक पड़ता है यह 
भी प्रश्‍न उठेगा | तो जवाब यह है कि कहीं पड़ा मर जाय और उसे कुत्ते 
आदि खा जायं तो लोकनिन्दा होगी कि देखो यह ऐसा खराब आदमी 
था कि मरनेपर कोई जलानेवाला भी नहीं रहा । मरणोत्तर भी अपयश 
बुरा होता है। और मरनेके बाद शरीरका कुछ भी हो उससे क्या 
मतलव ? अतः “भस्मान्तं शरीर” यह प्रार्थना भी व्यर्थ ही मान लें यह 
भी एक पूर्वपक्ष ही होगा । अथवा मरणोत्तर श्मशानकर्मे स्वगंहेतु माना 
गया है । निषेकादिइमशानान्त कमं स्वर्गार्थं अपेक्षित है। अतः “भस्मान्तं 
शरीर” यह प्रार्थना सार्थक हो माना जायेगा ॥३-५॥ 


मेव, हिरण्यगर्भो हि सूत्रात्मेति निगद्यते । 

तत्प्राप्तिश्च फलं प्रोक्तं शिद्याविद्यासमुच्चितेः ॥६॥ 

प्राणो ह्येष फक्रियाशक्तिर्लोकगत्यादिकारणम्‌। 

ब्रजल्लोकान्तरावौ स प्राणानन्यानसो नयेत्‌ ॥७॥ 

युक्तातः प्रार्थना तस्य सुत्रात्मप्रतिपत्तये। 

तथा च छिङ्भमुत्क्राम-स्वित्यप्पत्र विवक्षितम्‌ ॥८॥ 

सिद्धान्तः-हिरण्यगर्भको ही सूत्रात्मा कहते हैं। उसकी प्राप्ति ही 
विद्या-अविद्यासमुच्चयका फल बताया गया । यह प्राण क्रिमाशक्तिरूप है। 
लोकान्तरगमनागमनादिकारण है । यह प्राण लोकान्तरगमन करते समय 
अन्य प्राण चक्षुरादिको भी छे जाता है। अतः प्राणके सूत्रात्मप्रतिपत्तिकी 
आर्थेना उचित ही है। अतएव हिरण्यगर्भफलप्राप्त्यथं प्राणके साथ किंग- 
शरीरका उत्क्रमण हो यह प्रार्थना अन्तगंभित है ॥६-८॥ 
अथेदं भस्मान्तं शरीरम्‌ 
इदं शरीरमग्नौ च हुतं भस्मान्ततां ब्रजेत्‌ । 
मा सूत्प्रमादः पुत्रादेर्भेस्मान्तकरणे तनोः॥९॥ 
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निषेकादिइमश्षानान्त तेः। 
हिरण्यगभंसंपरापतिेतुस्वात्प्रायंना त्वियम्‌ ॥१०॥ 
यह शरीर अग्निमें हुत होकर भस्मान्त हो। कहीं शरीरको मस्मा- 
न्त करनेमें पुत्रादिका प्रमाद न हो । हिरण्यगर्भप्रातिमें विद्या एवं निषे- 
कादिशमशानान्त सर्वकमंका समुच्चय अपेक्षित है। इमशान कमं स्ववश 
न होनेसे तदर्थे यह प्रार्थना की जा रही है ॥९-१०॥ 


अत्र केचित्‌ प्राणपरो वाय॒शब्दो यदोच्यते। 
अकारणः स्यात्संकोचो व्यर्था च प्रार्थना भवेत्‌ ॥११॥ 
लीयते स्वयमेवासौ वायो प्राणस्ततो वृथा | 
प्राथंनाऽव्याहृतिश्चात्र ब्रूषे यत्‌ प्रतिपद्यताम्‌ ॥१२॥ 
शरीरभस्मीभावश्च पश्चान्नेवोपपद्यते । 
सुत्रात्मविल्यो यस्मात्कर्मोत्तरफलं मतम्‌ ॥१३॥ 
शुद्धारमवणनं तस्माद्‌ वाय्वादिपदतो भवेत्‌ । 
वाति गच्छत्यमुं विद्याविद्यास्यां यत्परं पदम्‌ ॥१४॥ 
निलीयते यः स॒ निलो न निलञ्चानिलो हरिः | 
नपुंसकत्वमाषंत्वात्तथेवामृतमित्यपि ११५॥ 
क्षेत्रज्ञगात्र॑ क्षणिकं परास्रष्टुमिदंपदम्‌ । 
अवइयंभाविनाशं तदुक्तं भस्मान्ततोक्तितः ॥१६॥ 
भस्मान्तं वा विडन्तं वा कोटान्तं वा भवेददः। 
नत्वीशवरशरीरं तु तस्मादिदमितीरितम्‌ ॥१७॥ 
यहां द्वेतवादियोंका कथन है कि वायु शब्दका प्राण अर्थ करनेपर 
विनाकारण अर्थसंकोच मानना हो जायेगा । प्रार्थना भी निरर्थक होगी 
क्योंकि मरनेपर प्राण वायुमें अपने आप ही लोन हो जाता है “प्रतिपद्यतां” 
ऐसा अध्याहार भी मानना पड़ेगा । शरीरका भस्मीभाव भी वादमे केसे ? 
क्योंकि सूत्रात्मामें विलय कर्मोत्तर ही होगा। उसके वाद शरीर भस्मी- 
भाव असंभव है। अतः यहाँ “वायुरनिल” इत्यादिसे शुद्ध आत्माका हो 
वर्णन है । विद्या-अविद्यासमुच्चयसे परमपद प्राप्त होता है। अतः वायु नाम 
परमात्माका है। जो निलोन होता है वह निल और जो निलीन न हो 
वह अनिल यह भी परमात्माका नाम है। अनिलं यह नपुसक प्रयोग 
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आएं है। “अमृत” यह भी परमात्माका नाम है। नपुसकप्रयोग आर्ष 
होनेसे हुआ । “इदं शरीर भस्मान्तं” यहां जीवात्माका शरीर ग्रहण करने 
के लिये इदंपद है। वह क्षणिक है, अवश्यंभाविनाशवाला हैयह “भस्मान्त” 
से बताया | विडन्त, कोटान्त आदि भी समझना चाहिये । इदंपदसे ईश्वर 
शरीरकी व्यावृत्ति है। क्योंकि उसका नाश नहीं होता अतः वह व्याव- 
तँनीय है ॥११-१७॥ 


असांप्रदायिका एते दिशाहीनाश्च भेदिनः। 
भिन्दन्ति बेदिकानर्थान्‌ स्वमनीषाप्रमाणकाः ॥१८॥ 
वायुसाब्दार्थसंकोचं परेषां प्रतिपादयन्‌ । 
स्वयं त्यजंश्च सर्वाथं कथं भो नेव लज्जसे ॥१९॥ 
अनिल: परमात्मेति कस्मिन्‌ कोशे त्वयेक्षितम्‌ । 
रूषेसंकुच्ताथं यो हुन्त इव्दार्थरक्षकः ॥२०॥ 
योगाद्‌ बलवती रूढिरिति शब्दार्थवेदिनः । 
परमात्मार्थता तस्मादनिलस्य कथं वद ॥२१॥ 
भस्मान्तादिपदस्यापि कथं नास्तीश्व राथंता । 
भतत दीम्तौ मनिन्‌ बध्नात्यन्तत्येतां जगच्च यः ॥२२॥ 
श्चरीं स शरणं राति शरीरं तेन कोत्यंताम्‌ । 


क्लोबत्वमत्र सवत्राप्याषत्वाडुपपाद्यताम्‌ ॥२३॥ 


गुस्परम्परारहित दिशाहीन ये भेदवादी अपनो बुद्धिको ही सर्वोपरि 
अमाण मानकर इसीप्रकार वेदार्थ भेदन करते है । वायुका प्राण अर्थ 
'करनेमें इनको अर्थसंकोच दोष दीख पड़ा। फिर वायुसान्दका पूरा अर्थ 
हो उडाकर परमात्मा अर्थ करते समय लज्जाका अनुभव नहीं हुआ। 
असंकुचितार्थ करनेके हिमायती शब्दार्थरक्षक महोदयने अनिलशब्दका 
निलूयनरहित परमात्मा अर्थ किस कोशमें देखा ? योगसे रूढि अर्थ बलवान्‌ 
होता है ऐसा शन्दार्थवेत्ता मानते हैं तब अनिलका परमात्मा अर्थ किस 
प्रकार होगा ? फिर “भस्मान्तं” इत्यादिने क्या अपराध क्रिया कि उसका 
परमात्मा अर्थ नहीं करते हो ? 'भस दीप्ती” घातुसे मनिनु प्रत्यय करनेसे 
दीप्तिमान ज्योतिस्वख्प अर्थ निकलेगा, अन्तति जगत्‌ बध्नाति इस अर्थमें 
अन्त शब्द हो जायेगा अथवा भस्य दीप्तिमन्ति बध्नातीति भस्मान्तं 
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ऐसा वन सकता है। शरी-शरण जो दे वह शरीरं ऐसा सर्वत्र सुकर 
है । अतः ये सब व्यास्यायें संप्रदायहीनताकी ही परिचायिका हैं ॥१८-२श॥ 
अवध्यंभाविनाशत्व॑ पामराश्च तनोविदु:। 
ततस्तदुक्तिवेयरथ्यं कथं नेव समापतेत्‌ ॥२४॥ 
इदंकारास्पदं सर्वमाकाशात्मादिक भवेत्‌ । 
इदं नभोऽ्स्पयमहमस्मीत्यादिप्रयोगतः ॥२५॥ 
त्वन्मते चेश्वरवपुराकाशात्मादिकं मतम्‌। 
तदृव्यावृत्तिः कथंकारमिदंशब्देन भाषसे ॥२६॥ . 
इदं शब्द जीवशरीरमात्ग्रहणार्थं है, अवश्यंभाविनाज्ञार्थ भस्मान्त 
कहा इत्यादि सभी निरर्थक है। पामर भी जानते हैं इस शरीरका नाश | 
अवश्य होगा । उसका कथन यहां व्यर्थे होगा । यह आकाश है, यह में हँ 
इसप्रकार आकाश, आत्मा आदि सभी इदंकारास्पद है। और ये सब 
आपके मतमें ईश्वरशरीर हैं। इनकी व्यावृत्ति इदंपदसे केसे 
होगी ? ॥२४-२६॥ 
झरोरसंनिघेर्वायो: प्राणपयेवसायिता । 
सुत्रात्मा चानिलः प्राणस्तन्नामृतविशेषणात्‌ ॥२७। 
दशितं च मया सूत्रप्राप्त्युक्स्यावे: प्रयोजनम्‌ । 
तस्मादस्मन्मते नेव दोषणेशोऽषि विद्यते ॥२८॥ 
अनिलप्रतिपत्तिश्च झटित्येव भविष्यति । 
तदनन्तरभस्मान्तभावो नेव विरुध्यते ॥२०॥ 


श ीरशब्दसंनिधिपठित होनेसे वायुशव्दका प्राणार्थमें पर्यवसान है।' 
अनिलका सूत्रात्माख्पी प्राण अर्थ इसलिये है कि अमृतं यह विशेषण है । 
सूचात्मप्राप्तिका प्रयोजन हम दिखा चुके हैं । अतः हमारे मतमें दोषलेश भी 
नहीं है। सूत्रात्मप्रा्ति उसी समय होगी। शरीर वादमें भस्म होता 
रहेगा । सूत्रात्ममाव भी बादमें होगा ॥२७-२०॥ 

आरुढस्यंच पतनं दास्त्रेषु प्रतिपाद्यते । 
पतन्ति पितरो ह्येषां छुप्तपिण्डोदकक्रियाः ॥३०॥ 
उत्तरक्र्याके अभावमें आरूढका ही पतन “पतन्ति पितरो ह्येषां” 
इत्यादि वचनोंमें भासित होता है। आरोहणमें कोई वाधा नहीं है ॥३०।।. 
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ओमिति यथोपासनमोंप्रतीकात्मकल्वात्‌ सत्यात्मकमगन्याख्यं 
अद्याभेदेनोच्यते | हे क्रतो संकल्पात्मक ! स्मर यन्मम स्मतेव्यं । 
तस्य कालोऽयं प्रत्युपस्थितोञ्तः स्मर । एतावन्तं कां भावितं- 
कृतासणने ! स्मर यन्मया वाल्यप्रभू त्यनुष्ठितं कम तच्च स्मर । 
क्रतो स्मर कृतं स्मरेति पुनवंचनमाद्राथम्‌ ॥१७॥ 

ॐ यह शब्द उपासनानुसार सत्यस्वरूप अग्निनामक ब्रह्मको अभेदेन 
कहता है । क्योंकि वह ओंकारप्रतीकवाला है। हे क्रतो ! हे संकल्पस्वरूप 
अरिनदेव मेरे निमित्त जो स्मरणीय है उसका स्मरण करो | उसका समय 
अब आ चुका है | क्रतो स्मर कृतं स्मर यह पुनर्णक्त आदरार्थ है ॥१७॥ 


उ क्रतो स्मर कृतं स्मर 
३ प्रतीकोऽरिनरेवात्र ब्रह्माभेदेन कोत्यंते । 
संकल्यात्मक एवाग्निरतः प्राह क्रतो इति ॥३१॥ 
अस्ते: स्मरणमेवान्तकाछे प्रायो भवेदतः। 
संकह्पात्मकतोक्तिश्च नेच तस्य विरुध्यते ॥३२॥ 
यहां ##कारप्रतीक अग्निका ही ब्रह्माऽमेदसे कथन है। संकल्पात्मक 
अग्नि होनेसे क्रतु कहा । अन्तकालमें प्रायः अग्निका स्मरण ही होता है। 
अतः स्मरणागतरूपसे अगिनिकथन अनुचित नहीं है ॥३१-३२॥ 
क्रतो स्मर यदप्यस्ति स्मतंव्यं मङ्गल मम । 
तस्य कालो मुमूर्षोर्मि सांप्रतं प्रत्युपस्थितः |॥३३॥ 
यच्च जीवनकाले मे कृतं कमं विधीरितम्‌ । 
बाल्यादारभ्य तदिदमपि स्मर फलप्रदम्‌ ॥३४॥ 
हे क्रतु | जो भी स्मरणीय मेरा मंगळ है उसका स्मरण करो । में 
मरने ही वाला हूँ, स्मरण करनेका समय आ गया है । और जीवनकालमें 
जो भी विहित कमं वचपनसे अवतक किया, फलदायी उस कमंको भी 
स्मरण करो ॥३३-३४॥ 
केचित्त्वों परमात्माःत्र क्रतुः क्रत्वात्मकत्वतः । 
अहं क्रतुरहं यज्ञ इत्यादिचचनेरितः।३५। 
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उपास्तिर्वा क्रतुस्तस्या विषयोऽपि क्रतु्मतः। 
अहं स्मरामि सद्भक्तमित्यतो मां स्मराधुना ॥३६॥ 


कृतं मयाध्तुकूलं यत्तत्स्मृत्वा रक्ष मां प्रभो। 
त्वरार्थाच्त्र द्विरक्तिशषेत्येव व्याचक्षते श्रुतिम्‌ ॥३७॥ 


तन्मन्दमग्रमे मन्त्रे हानेः संबोधन स्फुटम्‌ । 
कमंप्रकरणरबाच्च युक्तः क्रतुपदोऽनलः ॥३८॥ 


कुछ लोग ॐ का परमात्मा ही अर्थ मानते हैं। अहं क्रतुरहं यज्ञ इस 
गीतावचनानुसार क्रतुरूप होनेसे क्रतु कहा । अथवा उपासना 
है । उपासनाविषय होनेसे परमात्मा भी ऋतु कहलाया । “मै अपने भक्तको 
याद करता हूँ' ऐसा कहते हो अतः मेरा स्मरण करो। जो मैंने अनुकूल 
किया उसका स्मरण कर मेरी रक्षा करो । जल्दी करनेके लिये ढिरक्ति है। 
यह एक मन्द व्याख्या है| क्योंकि अगले मन्त्रमे अग्ने नय ऐसा अग्निः 
संबोधन स्पष्ट है। कमंप्रकरण होनेसे क्रतुपदका अग्नि अर्थ उचित 
ही है ॥३५-३८॥ 


दविरक्तिरादराष्यर्या त्वरार्था नातिपेशला। 
सृतिस्मृतिप्रयाणादौ त्वराया अप्रयोजनात्‌ ॥३९॥ 


आदरार्थमें द्विरक्ति है। कदाचिद्‌ संभ्रम व्याकुलतादिमें भी द्विरक्ति 
मान सकते हें । त्वरार्थ तो नहीं ही है। क्या मरणमें जल्दी करना है? 
यह तो अभीष्ट नहीं है। स्मरणमें भी जल्दी-जेसे गिरता हुमा 
व्यक्ति कहता है जल्दी पकड़ो नहीं तो में गिरूंगा, वैसी कोई बात यहाँ 
नहीं है। जीवनभर प्रतीक्षा हुई तो दो चार मिनट और प्रतीक्षा करनेमें 
भी हानि नहीं है । प्रयाण तो अपने ढंगसे होगा हो ॥३९॥ 


इति सप्तदशमन्त्रभाष्यवातिकम्‌ 
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अग्ने नय सुपथा राये अस्मान्‌ विश्वानि देव वयुनानि विद्वान्‌। 
युयोध्यस्मज्जुहुराणमेनो भूयष्ठा ते नम उक्ति विधेम ॥१८॥ 
हे अग्नि देवता, आप हमारे समस्त कम॑ एवं उपासना जानते हैं। 
कर्मफलभोगार्थ आप हमें उत्तम मागंसे ले चलें | कुटिल पापको हमसे 
पृथक करें । आपको भूरि भूरि हम नमस्कारवचन कहते हैं ॥१८॥ 
पुनरन्येन मन्त्रेण मार्ग याचते--अग्ने नयेति । हे अग्ने 
नय गमय सुपथा-शोभनेन मार्गेण । सुपथेति विशेषणं दक्षि- 
णमार्गनिदृत्यथेम्‌ । निविण्णो5ह॑ दक्षिणेन मार्गेण गतागतलक्ष- 
णेन अतो याचे त्वां पुन!पुनगमनागमनवर्जितेन शोभनेन 
पथा नय । 


फिरसे अन्य मन्त्रसे मार्गयाचना करते है हे अग्निदेव ! शोभन 
मासे मुझे ळे चलो । यहांपर 'सुपथा' यह विशेषण दक्षिणमागेकी 
व्यावृत्तिके लिये है । गमनागमनलक्षण दक्षिणमागंसे मैं ऊत्र गया हैँ अतः 
इसप्रकार बार वार गमनागमन न हो ऐसे शोभनमागंसे मुझे ले चलो । 


वायुरित्यादि मन्त्रेण सुमार्गो याचितो भवेत्‌ । 

यत्स्मतंव्यं स्मरेत्यत्र सुमागंस्याप्युपस्थितेः ॥ १॥ 

हिरण्मयेन पात्रेणेत्यादिना मनुनाऽपि च। 

उत्तरायणमार्गो हि याचितः फलतो भदेत्‌ ॥२॥ 

पुनरन्येन मन्त्रेण तं मार्गमभियाचते। 

एतावत्प्राथंनाथंस्य विस्पष्टप्रतिपत्तये ॥३॥ 

वायुरनिल्से सुमार्गंयाचना भी होती है । सुमागसे ही सूत्रात्माकी 
प्रतिपत्ति संभव है। “यत्स्मतंव्यं स्मर” से भी सुमागे उपस्थित होता है । 
“हिरण्मयेन” मन्त्रसे भी फलतः उत्तरायणमागंयाचना ही है। फिरसे 
अन्य मन्त्रसे उक्तार्थसपष्टतार्थं उस मागंकी याचना करते हैं ॥१-३॥ 
अग्ने नया सुपथा 
अग्रणोत्वाद्‌ भवेदग्निः स त्वमग्ने नयस्व नः। 
सुपथा झस्तमागेण हृचृत्तरायणलक्ष्मणा ॥४।। 
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अग्रणी होनेसे अरिन कहलया । (अग्रेनयति) हे अग्ने ! तुम हमें उत्तः 
रायणरूपी प्रशस्तमागंसे ले चलो ॥४॥ 
नर्बियं प्रार्थना करमात्‌ सुपथेव समुच्चयी । 
यास्यत्येव तदन्यस्तु दक्षिणेनेव यास्यति [पा 
सत्यं वक्षिणटगेंण गतागतनिसगिणा । 
निदिण्णत्वादिनिभ्चित्यै संप्राप्त याचते पुन: ॥६॥ 
हांका होगो कि इस प्रार्थेनाकी क्या आवश्यकता ? समुच्चयकारी 
सुमागंसे जायेगा । असमुच्चयी प्रार्थना करेगा तो भी उससे नही जायेगा 1 


वात यथार्थ है। किन्तु गमनागमनस्वभाववाले दक्षिणमार्गसे अतिखिच्न | 
होनेके कारण दृढतार्थ प्राप्तकी ही पुनः याचना करते हैं ॥५-६॥ 


अन्तकाछे समापन्ने निमित्ते विदिते सति। 
एषापि प्रार्थंनाऽङ्कं स्याद्वीर्यवत्तरतां प्रति ॥५॥ 
अन्तकालमें निमित्त विदित होनेपर यह प्रार्थना भी की जाय तो 
वीयंवत्तरतामें अंग होगी ॥७॥ 
गरागतं यद्यपि तु विद्यतेऽत्रोत्तरायणे। 
आब्रह्मभुवताल्लोकाः पुनरावतिनो यतः ॥८॥ 
तथापि कमंमात्रेण दक्षिणायनगामिनः। 
शीघ्रमेव निदतंन्ते महामोहं प्रयान्त्यपि॥९॥। 
यद्यपि उत्तरायणमागमें भी गमनागमन है “आब्रह्ममुवनाल्लोका:? | 
इत्यादि गीतावचन है। तथापि कर्ममात्रसे दक्षिणायनगामी शीघ्र ही = 
वापिस आते हैं और महामोहको भी प्राप्त हीते हैं।८-९॥ 
दुनिष्प्रपतरं प्राह ब्रीहिभावजुषां थुतिः । 
कपूययोनिप्राप्तिश्न॒ तेषां संभाव्यते यताम्‌ ॥१०॥ 
दक्षिणमागँगामी ब्रीहि आदिमें पहुंचते हैं। बहांसे छुटकारा कठिन 
बताया है । सूकरादि कपूययोनिप्राप्तिकी भी सम्भावना रहतो है ॥१०॥ 
आवृत्ता ब्रह्मलोकाद ये तुत्तराणणग।/मिनः। 
सत्त्वप्रबानास्ते ज्ञानयोग्याः स्युः भेष्ठयोनय: ॥११॥ 


२९० ] . ईशावास्योपनिषद्‌ [ सप्तदशो 


राये-धनाय-कर्मफलभोगायेथ! । अस्मान्‌-यथोक्तधर्मफलविशिः 
टान्‌, विश्वानि-सर्वाणि हे देव वयुनानिःकर्माणि प्रज्ञानानि वा 
बिद्वान्‌-जानन्‌ । किं च युयोषि-वियोजय-विनाशय अस्मत्‌- 


रेके लिये अर्थात्‌ कमंफलभोगके लिये पूर्वोक्त धमं एवं फलसे विशिष्ट 
हमें तथा समस्त कर्म एवं उपासनाको भो जाननेवाळे तुम शोभन मागंसे 
ले चलो। तथा हमसे इस कुटिल बंचनात्मक पापको वियुक्त करो, 
तस्मादेतस्य॒ सागंस्य गरीयस्त्वमसंशयम्‌ । 
तेनास्य प्रार्थना युक्ता ततः सवं समञ्जसम्‌ ॥१९॥ 


उत्तरायणगामी ब्रह्मलोकसे लौटनेवर श्रेष्ठयोनिमें उत्पन्न होकर 
सत्त्वप्रधान एवं ज्ञानयोग्य होते हैं, अतः इस मार्गकी गरिमा निश्चित है, 
उसके लिये प्रार्थना उचित ही है ॥११-१२॥ 


र [ये अस्मान्‌ sess =u वि द्वान्‌ 


राये धनाय सत्कमंफलओगोपलब्धये । 

सत्यघसंयुतानस्मान्‌ वयुनानि विदन्‌ नय॥१३॥ 

साया तु वयुनं ज्ञानमित्युक्तेस्तान्युपासना: | 

कर्माणि चोपासनानि बोध्यानि चयुनानि हि ॥१४॥ 

रायेका घन अर्थात्‌ कर्मफलकेलिये ऐसा अर्थ है। सत्यघमंसे युक्त हमें 

हमारे वयुन जानकर कर्मफलार्थ छे चलो । माया तु वयुनं ज्ञानम्‌ ऐस 1 
कोशमें बताया है । ज्ञान अर्थात्‌ उपासना। यहां वयुनपदसे कर्म एवं 
उपासना दोनों ग्राह्म हैं ॥१३-१४॥ 


अस्मत्तो जुहुराणं च कुटिलं वञ्चनात्मकम्‌ । 
युयोष्येनः कुरु पृथक्‌ सन्मागंप्रतिबन्धक्रम्‌ ।१५।। 


हँ हि पापको हमसे पृथक्‌ करो जो सन्मागं प्रतिवन्धक्र 


भन्त्रः ] शांकरमाष्य्र-जयमङ्गलोयवात्तिकाभ्याँ सहिता [ २९१ 


अस्मत्तः जुहुराणं-कुटिलं-वश्चनात्मकप्‌ एनः-पापम्‌ । ततो बयं 
विशुद्धाः सन्त इष्टं आप्स्याम इत्यभिप्रायः । किन्तु बयमिदानीं 
ते न शक्लुमः परिचर्या कत्‌ । भूयिष्ठां-बहुतरां ते-तुम्यं नम 
उक्ति-नमस्कारवचनं विधेम, नमस्कारेण परिचरेमेत्यर्थः ॥ १८।। 
नष्ट करो। उससे पावन होकर हम अपना इष्ट वस्तु प्राप्त कर लेंगे ऐसा 
यहाँ अभिप्राय है। परन्तु इस अन्त समयमै अब हम तुम्हारी कोई भी 
परिचर्या करनेमें अरामथं हैं। वस, वार-वार तुमको हुम नमस्कारकथन- | 02 ( 
कर सकते हैं । केवल नमस्कारसे हम परिचर्या करते हैं ॥१८॥ पा 
“अविद्या मृत्यु तीर्खा विद्ययाज्यृतमइलुते” “बिनाशेन 
सत्यु तीर्वाज्संभूत्यामतमइ्लुत्‌” इति भ्रुत्वा केचित्संशयं इन्त । 
“अविद्यासे मृत्युको पारकर विद्यासे अमृतत्व प्राप्त करते हुँ | 
“विनाशसे मृत्युको पारकर असंभूतिसे अमुत प्राप्त करते हैं” इन दो श्रुतिः 
MMS DO 5 5 नि 
शूयिष्ठां ते नम उक्ति प्रिधेम 
यद्यः'प ह्वान्तपर्यन्ते विद्याविद्यासमुचवय: । 
कर्तव्यः किन्तु नेदानीं कतुं तं जकतुमों दयम्‌ ॥१६॥ 
अत एवाद्य भूयिष्ठां नम॒ उक्ति बिदष्महे। 
नमस्कृत्यंव भगवन्‌ परिचर्यां दयीमहि ॥१७॥ 
यद्यपि मरणपयंन्त विद्या एवं अविद्या का समुच्चय करना चाहिये । 
किन्तु इसमें हम असमर्थ हो गये हैं। इसलिये केवल नमस्कारवचन बोलते 
हैं, नमस्कारसे ही परिचर्या करते हैं ॥१६-१७॥ 
अशक्तिप्तम्ये तेन विधातव्या नमस्कृतिः । 
तावता नित्यसंप्राप्तकमंपु्तिभेवेदिति ॥१८॥ 
अशक्तिके समय इसलिये नमस्कार ही कर लेना चाहिये। उतनेसे 
नित्यप्राप्तकमंपूति हो जाती है यह इससे सिद्ध होता है ॥१८॥ 
—B— 


अत्र व्याउक्षते केचित्प्रथमोक्तसमुच्वये । 
विद्या हि ब्रह्मविद्येव कमंणाऽस्याः समुच्चयः ॥१॥ 


२९२ ईशावास्योपनिषद्‌ [ अष्टदशो 


अतस्तनिराकरणार्थ संक्षेपतो विचारणां करिष्यांमः। तत्र तावत्‌ 
किंनिमित्तः संशय इति, उच्यते । विद्याशब्देन मुख्या परमात्म- 
विद्येव कस्मान्न शृह्तेऽमृतत्वं च । ननूक्तायाः परमात्मविद्यायाः 
वचनोंको लेकर कुछ लोग यहां संशय करते हं । अतः उसके निवारणार्थ 
हम कुछ विचार यहां प्रस्तुत करते हैं। प्रथम किस वातको लेकर संशय 


है यह कहते हैं। विद्या पदसे आपने उपासनाको क्यों लिया ? मुख्य 
परमात्मविद्याको ही क्यों नहीं लिया । और फलरूपेण मुख्य अमृतत्व बयों 


प्रसिद्धार्थपरित्यागे मानाभावात्‌ समुच्चितेः। 
अमृतं यत्फलं प्रोक्तं मुख्यं तम्मोक्षलक्षणम्‌ ॥॥ 
कुछलोग यहाँ व्याख्या इसप्रकार प्रस्तुत करते हैं कि प्रथम समुच्चयमें 

विद्याका ब्रह्मविद्या ही अर्थ है । कर्मके साथ उसका समुच्चय विषैक्षित है। 
प्रसिद्धाथेत्याग अनुचित होनेसे समुच्चयका जो फल अमृत बताया वह 
मुख्य अमृत मोक्ष ही है।१-२॥ 

ब्रह्माऽसंभूतिशब्दार्यो दशितो भास्करे मते । 

संभूत्युपास्तिसहिता तदुपास्तिश्च मोझदा॥३॥ 

ब्रह्मविद्येव वा तत्राऽसंभूतिपदगोचरा। 

संभुत्य्रपास्तिसहिता सा सोक्षफळवा भवेत्‌ ॥४॥ 

भास्करमतमें असंभूति शब्दका ब्रह्म अर्थ पहले दिखा चुके हैं | संभूति- 

उपासना समुच्चित असंभूति ( ब्रह्म ) उपासना भी भोक्षादायी है। अथवा 
असंभूतिपदका भी अर्थ ब्रह्मविद्या ही करो। संभतिउपासनासहित ब्रह्मज्ञान 
मोक्षफळदायक है ॥३-४॥ 

ननु कमंसमुच्चित्या मोक्षो भास्करसंमतः। 

संभूत्यु पास्तिसाहित्यात्‌ कथं स इति चेच्छ्णु ॥५॥ 

उपास्तिरपि कमेव मानसं सर्वसम्मतम्‌ । 

क्मेसाहित्यसिद्धान्तस्तथा चेव न भज्यते ॥६॥ 

बाह्येन मानसेनाहो कमंणा तु समु'च्चता। 

मोक्षदा ब्रह्मविद्या स्यादेतावत्तस्य संमतम्‌ ॥७॥ 


मन्त्रः] शॉकरभाष्य-जयमज्जलोयवात्तिकाम्यां सहिता रब 


कर्मणथ विरोधात्‌ समुच्चयानुपपत्तिः । सत्यम्‌ । विरोधस्तु 
नावगम्यते । बिरोधाविरोधयोः शास््रप्रमागकत्वात्‌ । यथा | 
अविद्याचुष्ठानं विद्योपासनं च शास्त्रप्रमाणकं तथा तद्विरोधाः 


न लिया जाय ? केसे लिया जाये ? पुर्ववणित परमात्मविद्या ओर कर्मका. 
विरोध होनेसे उन दोनोंका समुच्चय हो नहीं हो सकता इस कथन प्र 
हम यह कहेंगे कि बात ठीक है। परन्तु विरोध प्रतीत ही नहीं हो रहा _ 

है। विरोध और अविरोध शाखप्रमाणक होता है। जेसे अविद्यानुष्ठात 
तथा विद्योपासन शाद्भप्रमाणक है वैसे उनका विरोध या अविरोध भी 


शंका होगी कि भास्कर कमंसमुच्चितज्ञानसे मोक्ष मानता है, संभूत्युः 
पासनासहित ज्ञानसे मोक्ष कैसे कह रहें हैं? इसका उत्तर यही है कि 
संभूत्युपासना भी मानस कमं ही है। अतः कमंसाहित्यसिद्धान्त यथावत्‌ 
ही है। बाह्य कर्म या भानस कमंसे समुच्चित ब्रह्मविद्या मोक्षदायिनी है 
यही भास्करमत है ॥५-७॥ 
ननु कतत्वभोक्तृत्वकारकाह्यपमदिनो । 
न समुच्चिनुयात्कमं विरोघात्कतुभोक्तुयुक ॥८॥ 
सेवं शास्त्रे विरोधस्तु नोदितः क्मंविद्ययोः । 
शास्त्राद्‌ दयोः समुच्चित्यां विरोधस्ताकिकः कुतः॥२॥ 
पूर्वपक्षः च्रह्याविद्या कर्मृत्वभोक्तृत्वकारंकादिद्वेतोपमर्दक है । वह 
'कतुंत्वभोक्तृत्वादियुक्त कर्मका समुच्चय कैसे करे? दोनोंमें परस्पर 
विरोध है। उत्तरः--कर्म और विद्याका विरोध है। ऐसा शास्त्रमें नहीं 
बताया है । शाखप्रापसमुच्चयमें तकंतः विरोध दिखाना उचित नहीं 
है॥८-९॥ 


विरोधो दश्यते यावन्न हि शास्त्रेण शब्दतः । 
परिहारस्तत्र कार्यस्तकंणोपस्थिसस्य हि ॥१०॥ 
शास्त्र अपने शब्दसे जबतक विरोध न बतावे, तकंतः विरोध प्रतीत 
हो तो उसका परिहार करना चाहिये ॥१०॥ 
पुमान्‌ संवत्सरं जुद्वत्पयसावपर्मात जयेत्‌ । 
जुहुयाद्यदहस्त्वेष तदर्हाह मृत जयेत्‌ ॥११॥ 


२९४] ईशावास्योपनिषद्‌ [ अष्टदशो 


ऽविरोधावपि | यथा च “न हिंस्यात्‌ सर्वाभूतानी” ति शाख्रा- 
दवगतं पुनः शाख्ेणेव वाध्यते “अध्वरे पशुं हिस्यादि? ति, एवं 
शाख्नप्रमाणक ही हो सक्ता है। 'जेसे किसी प्राणीकी हिसा न करो' यह 
छाखसे अवगत हुआ उसका “यज्ञमें पशुहिसा करो” इस शाखसे ही वाघ 


होता है। ऐसे विद्या और अविद्याके वारेमें भी होना चाहिये । और यहां 
तो विद्या और अविद्याका समुच्चय बताया जा रहा है। इस संशयका समा 


ANN 
बिरोघपरिहाराय यत्नो मा भुदिति स्वयम्‌ । ४! 
विरोधं न तथा विद्यादिति शास्त्र ह्यदशंयत्‌ ॥१२॥ 

“संवत्सर पयसा जुह्वुदपपुनरमृयं जयति’ “यदहरेव जुहोति तदहः 
पुनमृत्युमपजयति' इस वाकयद्वयमें विरोधपरिहाराथं यत्न करे इसके लिये: 
बीचमें “न तथा विद्यात्‌” यह विरोधबोधक शास्त्रकी सार्थकता है 
॥११-१२॥ 

नन्‌दिते जुहोतीति जुहोत्यनुदिते तथा ।. 
इत्यादो च बिरोघो न झास्नेणानु्क्तितो भवेत्‌ ॥१३॥ 
सेवं प्रत्यक्षतस्तत्र विरोध उपळभ्यते। 
विरोधपरिहाराय यत्नस्तत्र विधीयते ॥१४॥ 

“उदिते जुहोति अनुदिते जुह्योति’ आदिमें यद्यपि शास्त्रने विरोधः 
स्वशन्दसे नहीं बताया तथापि प्रात्यक्षिक: विरोध होनेसे विरोधपरिहारार्थे 
यल किया जाता है ॥१३-१४॥ 

नाद्यावध्यु दगाद्विद्या विरोधाष्यक्षता कुतः। 
तार्किक; परकोयायां . श्रुतायां वा स सम्मतः॥१५॥ 
ब्रह्मविद्या अभीतक स्वयें उत्पन्न नहीं हुई तो विरोधकी प्रत्यक्षता 
हा ? परकीय ब्रह्मविद्यामें या श्रुत ब्रह्मविद्यामें विरोध तो तकमात्रगम्य 
॥१५॥ 


कि च ये ब्रह्मविद्दांसरते$पि कर्माणि कुर्वते । 
तथा चभगवानाह वर्ते एव च कनंणि ॥१६॥ 
कतृत्वाद्युपर्मादत्वमसिद्ध॑ तेन च स्फुटम्‌। 
प्रत्यक्षबाधितत्वेत विरोघस्ताकिकोऽप्यसन्‌ ॥१७॥ 
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विद्याविद्ययोरपि स्यात्‌ । विद्याक्मणो्च सस्नुच्चयः| न। 
दूरमेते विपरीते विषूची अविद्या या च विद्येति श्रुतेः । “विद्यां 
घान यह है कि आपका यह विचार ठीक नहीं है । क्योंकि श्रुतिमें हो विरोध 


ह है। भिन्न गतिवाले अविद्या और विद्या अत्यन्त विपरोत है एसी | 
शति है। | 


दूसरी वात ब्रह्मवेत्ता भी कमं करते हैं। गीतामें भगवान्‌ स्वयं कहते । 
हें-में कमं करता हूँ। अतः विद्या कतुंत्वादि उपमदंक है यही अप्रसिद्ध 
है। प्रत्यक्ष कमं अबाधित होनेसे तकंगम्य विरोध असत्‌ है ॥१६-१७॥ 


ननु तत्केन क॑ पश्येदित्याविश्वुतिरिव हि। 
कर्त्रद्ययावमाचष्टे दिरोधस्तेन सिष्यति ॥१८॥ ~ 
सत्यं प्रमाणयोयंत्र विरोध उपतिष्ते। 

तदा विकल्पसंकोचाद्या्नयः क्रियते बुघेः॥१९॥ 

न हिस्यात्सवंभूतानि हिस्याच्च पशुमध्वरे। 

विराधे तत्र संप्राप्ते संकोच: क्रियत श्रृतेः॥२०॥ 
अग्निहोत्रादिकतृत्वाद्यतिरिक्तं न किचन । 

दवितीयं कतुंतादयस्तीत्येवमर्थो विधीयताम्‌ ॥२१॥ 


शंकाः--“यत्र वा अस्य सवंमात्मेवाभूत्‌ तत्केन क॑ पञ्येत्‌” इत्यादि 

श्रुतिमें कतृंत्व, कारण कर्मादि सबका प्रतिक्षेप किया है । अतः विरोध 
प्रत्यक्ष है । उत्तर:--ऐसे जहां प्रमाणोंका विरोध आता है वहां विकल्प, 
संकोच आदि किया जाता है। जैसे “मा हिस्यात्‌ सर्वाभूतानि’ “अध्वरे 
पशुं हिस्यात्‌’” इन दोनोंका विरोध प्राप्त हुआ तो संकोच करते हैं--अध्व- 
रातिरिक्तस्थलमें हिसा न करो। वेसे यहांपर भी अग्निहोत्रादिकतृत्वादिसे 
अतिरिक्त द्वितीय वस्तु कतृंत्वादि नहीं है ऐसा संकोच किया जा सकता 
है॥१८-२१॥ 

अन्न द्रमो दूरमेते विपरीते पुथग्पती । 

विद्याविद्ये इति प्राह विरोधं सुस्फुटं शतिः रर 

तस्माद्विरोधः शास्त्रीयो न तु तर्केककगोचरः। 

न विद्याविद्ययोस्तस्मात्‌ संभवोऽस्ति समुचतेः॥२३॥ 
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चाविद्यां च” इति वचनादविरोध इति चेन [हितुस्वरूपफडविरोधा- 
डिद्याविधा] विरोधाऽविरोधयोविंकल्पासंभवाद्‌ । समुच्चयविधाना- 


पुर्वेपक्षः -विद्यां चाविद्यां च इस वचनसे अविरोध भी सिद्ध है। 
सिद्धान्तः-नहीं । हेतु, स्वरूप तथा फल तीनोंका विरोध प्रत्यक्ष है । 
पू्वपक्षः--विद्या और अविद्याके विरोध एवं अविरोधका विकल्प 


संभव नहीं । और समुच्चयविधान हो रहा है अतः अविरोध 


सिद्धान्त यह है कि “दूरमेते विपरीते विषूची” इत्यादि शब्दोंमें श्रुतिने 
स्वयमेव विद्या और अविद्याका विरोध बताया है। अतः विरोध शास्त्रोक्त 
है। तकंमात्रगोचर नहीं। अतः विद्या और अविद्याका समुच्चय संभव 
नहीं है ॥२२-२३॥ 


ननु स्यादविरोघोप यस्तद्वेदोभयं सह । 
इत्येवं शुतिरेवाह विकल्पस्तेन युज्यते ॥२४॥ 
ग्रहणाग्रहणे य्त्‌ स्यातां षोडशिनः श्रुतेः। 
मेवं विकल्पः सिद्धत्वान्न विरोधाबिरोधयोः ।।२५॥ 
तस्म।दन्धाथंतात्पयं विकल्पादेरसं भवे । 
वक्तव्यं तेन विद्या स्याुपास्त्यर्था समुच्चये ॥२६।। 


शंकाः-- 'यस्तद्वेदोभयं सह” इस श्रुतिसे अविरोध भी सिद्ध है। ऐसे 
स्थलमें विकल्प ही होता है। जेसे “अतिरात्रे षोडशिनं गृह्ह्ाति, न 
गृह्माति” ये दोनों प्रमाण होनेसे ग्रहणाग्रहण का विकल्प होता है । उत्तरः- 
सिद्ध वस्तुमें विकल्प नहीं होता। विरोध और अविरोध सिद्ध वस्तु है। 
साध्य क्रियामें विकल्प होता है। अतः विकल्पादि असंभव होनेसे 
अन्यार्थतात्पयं मानना पड़ेगा । अर्थात्‌ विद्याका उपासना अर्थ करना 
होगा ॥२४-२६॥ 


नतु वेदोभयमिति समुच्चयविधिमंतः। 
न शब्दार्थो विधावन्यो मीमांसावेदिसम्मतः ॥२७॥ 
विपरीतत्वकथनं जाझ्यचेतन्यलक्षणम्‌ । 
स्वरूपगतमेव स्यान्न त्वेकत्राननस्थितिः ॥२८। 


A 
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दविरोध इति चेन्न । सहसंभावचुपपत्तेः | 
ही मान्य है । 

सिद्धान्ती:--ऐसा नहीं हो सकता । क्योंकि दोनों एक साथ संभव 
हो नहीं है। 


शंकाः-“यस्तद्वेदोभयं सह” यह समुच्चयविधि है । विधिमें लाक्ष- 
णिकार्थग्रहण मीमांसासम्मत नहीं है । अतः “विपरीते विषूची” यहांएक . ( । 
चेतन है, दूसरा जड है यह स्वरूपकथन है न कि एकत्रानवस्थानख्पी . 
विरोधका कथन ॥२७-२८॥ 


उच्यते नोपपन्नोयमुभयोः सहसंभवः। 
कर्तृत्वाद्युपम दिंत्वतत्तहायत्वयुक्तयोः 1२९ 
समाधानः -दोनोंका एकसाथ होना ही असंभव है । क्योंकि एक 
कतृंत्वादि उपमर्दक है। दूसरा कतृंत्वादिसहित है ॥२०॥ 
यत्‌ कमंकतंताद्यन्यद ताभावपरं दचः। 
इति संकोच उदितस्तन्न हेतोः समत्वतः ॥३०॥ 
सर्वमात्मेव यस्याभूत्‌ पञ्येत्केन स कं पुमान्‌ । 
इति सर्वात्मभावो हि कतुर्वाद्युपमदंक्ः ॥३१॥ 
सबंमात्मा च विज्ञानाद्‌ आत्मेवाभूद्विजानतः। 
इति श्रुत्या विगदिता तुल्या सर्वत्र सा स्फुटा ॥३२॥ 
विज्ञानकृतसर्वात्मभावे द्वेतोपमदेके । 
अग्निहोत्रादिकतृंत्वमवतिष्ठेत किबलस्‌ ॥३३॥ 
षड्लिङ्गः केवलाइ्ँततात्पर्याथविनिशचये । 
कथं धुत्यथंसंकोचो निदधीत पदं बलात्‌ ॥२४॥ 


जो पहले बताया कि अरिनहोत्रादिकतृंत्वान्यद्वेताभावपरक बद्वेत श्रुति 
है ऐसा संकोच यहां है वह गलत है क्योंकि हेतु सवंत्र समान है । सर्वमा- 
त्मेवाभृत्तत्केन कं पश्येत्‌ ।” इस श्रतिमें सर्वात्मभावको कतुंत्वाद्युपमर्दक 
कहा । सर्वात्मभाव विज्ञानसे होता है यह बात “यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतान्या- 
त्मैवाभूहरिजानतः” इस श्रुतिमें कहा । विज्ञानजन्य सर्वात्मभाव हेतोपमर्दनमें 
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क्रमेणेकाभये स्यातां विद्याविद्ये इति चेद्‌ ? न । वि्योत्पत्ता- 
वविद्याया झस्तत्वात्तदाश्रयेऽविद्यालुपपत्ते । न ह्यग्निरुष्णः 
पूर्वपक्षः--साथ न हो, क्रमसे तो एक पुरुषमें दोनों हो सकते है । 


सिद्धान्तः--नहीं । विद्या उत्पन्न होनेपर अविद्या अस्त हो जाती है। 


तो अग्निहोत्रादिकतृंत्व कैसे, किस बलसे बचा रहेगा ? दूसरी बात 
> श्रुतिका केवलाद्वेततात्पयं निश्चित है तब श्रुतिसंकोच केसे यहां 
पांव घरेगा ? ॥३०-३४॥ 
वचनं नहि मिथ्यात्वसत्यत्वाधायि वस्तुनः। 
येन कृत्याथंसंकोचं सत्यं किचित्प्रसाधयेत्‌ ॥३५॥ 
ज्ञापकं तद्धि हेतुस्तु मिथ्यात्वप्रभुतौ पृथक्‌ । 
दृश्यत्वादिकमेवास्य मिथ्यात्वे स्यात्प्रयोजनम्‌ ॥३६॥ 
तच्च सर्वत्र कतृत्वभोक्तृत्वादो समं स्थितम्‌ । 
अग्निहोत्रादिकर्तव्य तदा सत्यं कथं भवेत्‌ ॥३७॥। 
वचन मिथ्यात्व या सात्यत्वका कारक नहीं है जिससे अर्थसंकोचकर 
किसीको सत्य बना लें । वचन ज्ञापक है। हेतु पृथक्‌ है । मिथ्यात्वमें हेतु. 
दृष्यत्वादि है। वह दृष्यत्व समस्त कर्तृत्व भोक्तत्वादिमें तुल्य है। तब. 
अग्निहोत्रादि कतृ त्व केसे अबाधित रहेगा ? ॥३५-३७॥ 
नस्वेककाले माभूतां विद्याविद्ये विरोधतः। 
काळभेदेन ते स्यातां सोऽयं क्रमसमुच्चयः ॥३८॥ 
सेवं विद्यासमुत्पत्तावविद्योच्छेदनं भवेत्‌। 
अविद्याविरहादेव कतुंत्वादे रसंभवः ॥३९॥ 
अग्निरुष्णः प्रकादाश्रेत्येवे॑ ज्ञानसमुद्धवे। 
नानुव्णत्वऽप्रकाशत्वञ्रान्त्यज्ञानदि तिष्ठति ॥४०॥ 
तत्र को मोहुः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः । 
अज्ञानवि रहार्कर्मानुपपत्तिश्च दशिता ॥४२॥ 
न चाविद्यान्तरोत्पत्त्या कर्तुत्वादीति सांप्रतम्‌ । 
अनादित्वादेवोत्पत्ते रयोगतः ॥४२॥ 


है आग 
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प्रकाशशचेति विज्ञानोत्पत्तौ यस्मि्नाश्रये तदुत्पन्नं तस्मिन्नेवाश्रः 
ये शीतोअग्निरप्रकाशो वेत्यविद्याया उत्पत्तिनोपि संश्योऽज्ञांं . 
वा । यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतान्यासमैवाभूदविजानतः । तत्र को मोह: 
कः शोक एकत्वमजुपश्यत इति शोकमोहाद्यसंभवभुतेः | 
अविद्याऽसंभवात्तदुपादानस्य कर्मणोऽप्यलुपपत्तिमवोचाम । 
तो फिर अविद्या उसी आश्रयमें वादमें आयेगी कहांसे ? अग्नि उष्ण है | 
प्रकाश है ऐसा ज्ञान उत्पन्न होनेके वाद जिस पुरुषमें ऐसा ज्ञान उत्पत्ती. 
हुआ उसी पुरुपमें फिर अग्नि शीत है अप्रकाश है ऐसी अविद्याकी उत्पत्ति 
संभावित नहीं है। और न उस विषयमे संशय या अज्ञान ही रह जायेगा | _ 
श्रुति स्पष्ट कह रही है-जिस कालमें सभी भूत आत्मा हो गये उस . 
समय एकत्वदर्शीको क्या मोह और क्या शोक हो। यहाँ शोकमोहका 


असंभव बताया है । 1 
अविद्या असंभव है तो अविद्योपादानक कर्म अनुपपन्न है । 


नट 


शंकाः--एक कालमें विद्या और अविद्या विरोध होनेसे न हों। 

भिन्नकालमें तो होंगी । इसे क्रमसमुच्चय कहते हैं । उत्तरः विद्या उत्पन्न 
होनेपर अविद्याका उच्छेद ही होगा। अविद्या नहीं रही तो तत्मयुक्तः 
द्वितीय अविद्या-कमं कहाँसे हो । अग्नि उष्ण है प्रकाश है ऐसा जाननेके 
बाद अतुष्णत्वकी रान्ति, संशय अज्ञान कुछ मी नहीं रह सकता । एकत्व- 
दर्शन होनेपर श्रुतिने ही मोहादि प्रतिक्षेप किया है। उसके अभावमें 
कर्मासंभव हम कह ही आये हैं। यह कहें कि विद्यासे तत्काल अविद्या भले 
नष्ट हो, दूसरो अविद्या पेदा हो सकती है और कमं भी हो सकता है, तो 
उत्तर है--नहीं । क्योंकि अविद्या अनादि है, किसी हेतुसे जन्य नहीं है। 
वह एक बार नष्ट हो गयी तो हमेशाके लिये समाप्त है ॥३८-४२॥ 


ननु रज्ज्ववबोधेन बाधितेऽप्युरगादिके। 
अविद्यान्तरतः सपंञ्रसो दुष्टः सहत्नशः॥४३॥ 
अविद्याम्तरतोऽत्रापि कतृंत्वादि भविष्यति। 
तथा च पद्चाहिद्याया: कथं मोहद्यसंभव: ४८ 


:३०० ] ईशावास्योपनिषद्‌ [अष्टदशो 


सेवं पुनरविद्यायां विद्या नेवावतिष्ठते । 
समुच्चयस्तदाप्येव॑ हयोः कथमुपेयताम्‌ ॥४५॥ 
शंकाः--ज्ञानके बाद अज्ञान क्यों नहीं ? रज्जुज्ञानके बाद सर्पबाध 
'होनेपर फिरसे अविद्या और सपंश्रम देखा गया है। वैसे अन्य अविद्यासे 
यहाँ भी कतृत्वादि क्यों नहीं आयेगा ? उत्तरः--फिरसे अविद्या आ गयी 
तो विद्या उस समय नहीं रहेगी। तब दोनोंका समुच्चय कसे 
"हो ? ॥४३-४५॥ 
गो रज्जुबोधेन मुलाबिद्या न नश्यति । 
क तस्मिन्नुत्पादयति सपंक्ृत्‌ ॥४६॥ 
अथवा$नादय: सन्ति तुलाविद्याः सहल्नशः । 
एकां हत्त्येकविज्ञानमन्यासाम भिसावकम्‌ ॥४७॥ 
आवृतेरपसारो दा ज्ञानादावरणं पुनः। 
न तथा हतसंसारो मूलाविद्योड्दत्वतः ॥४८॥ 
ब्रह्मज्ञाने समुत्पस्ने मूलाविद्या विनश्यति। 
न पुनस्तत्र कर्मादि कथंचिवुपपद्यते ॥४९॥ 
वस्तुतः रज्जुज्ञानसे मूलाविद्याका नाश नहीं होता । वही मूलविद्या 
-दूसरी तूलाविद्याको उत्पन्न करेगी जो सपंहेतु होगी । अथवा तूलाविद्या 
अनादि तथा असंख्य हैं। एक रज्जुज्ञान एक अविद्याको नष्ट करेगा । 
उतनी देर अन्य अविद्यायें अभिभूत रहेंगी । जैसे एक घटसे एक घटप्राग- 
आव नष्ट होगा। अन्य अभिभूत रहेंगे। अथवा ज्ञानसे आवरणका 
अपसरण होगा, ज्ञान हटनेपर आवरण वापिस आयेगा । देतसंसारके लिये 
'यह प्रक्रिया नहीं है। वह मूलाविद्यासे उत्पन्न है। ब्रह्मज्ञानसे मूलाविद्या 
नष्ट होगी, कर्मादि वहाँ नहीं हो सकते ॥४६-४९॥ 
ननु चोक्तं भगवता वतं एव च कोणि | 
भि्षाटनादि विज्ञाना प्रत्यक्षु पळ भ्यते ॥५०॥ 
सेवं कतृत्वभोक्तृत्वाभिनिवेश विना भवेत्‌ । 
कर्म तच्च बुधेरत्र कर्माभास उदोयंते ॥५१॥ 
खेशाविद्यावश्ञान्पायावशञाद्वा जगतः स्थिति: । 
चरमज्ञाननाइया सऽनादिसिद्ध/प्युपेयते ॥५२॥ 


अमृतमदनुते यहां आपेक्षिक अमृत ही बताया गया है । क 


'करते देखे गये हे । उत्तरः -कर्तृत्वभोक्तत्वाभिनिबेश न होनेसे ये सब 


मन्त्रः] शांकरमाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्याँ सहिता [३०९ 
अमृतमध्चुत इतयपे्षकमसृतम्‌। 


शंका:--भगवानुने कहा में कमें करता हूँ। ज्ञानी भी मिक्षाटन 


नहीं कर्माभास हैं। जगत्‌ जो उनको दीखता है, ज्ञानियोको ळेशाविद्याके 
कारण और भगवानुको मायोपाधिके कारण दीखता है । वह अनादि 
है। चरमज्ञाननाब्य है ॥५०-५२॥ 


समुच्चयविवक्षात्र चोदितानां हि कमंणाम्‌। 
ब्नाह्मभ्याद्यधिकारज्ञश्‍चोदितेपु प्रवतंते ॥५३॥ 
नेब किचित्करोमीति युक्तो मन्देत तत्ववित्‌ । 
तस्य कमं ह्यक्रमेंव तदकिचित्करं भवेत्‌ ॥५४॥ 


प्रकृतमें समुच्चय विहितकर्मोसे है । मं ब्राह्मणादि हूँ इत्यादि अधिकारज्ञ 
देहाभिमानी ही विहितकर्मोमें प्रवृत्त होता है । तत्त्ववेत्ता में कुछ भी नही. 
करता हूँ ऐसा मानता है । उसका कमं अकमं हो जाता है और अकिचि- कु 
त्कर होता है ॥५३-५४॥ छुः 
ननु पूवं भवेत्कम॑ पग्माहिद्येति सन्महे। 
तेनेषा कर्मणा युक्ता विद्या मोक्षप्रदायिनो ॥पु५॥ 
न चोपक्षीयते कमं विद्योत्पत्त्येति सांप्रतम्‌ । 
समुचत्रणविधानेन सोक्षहेतुत्वळाभत: ॥५९॥ 
इत्यं चामृतमित्येतन्मुख्याथं मम तिष्ठति। 
त्वन्मते तल्लाक्षणिकमतो व्याख्या यथोदिता ॥प७ 
पू्वंपक्षः--विद्याके बाद कमं त हो, किन्तु प्रथम कर्म पश्चात्‌ विद्या 
संभव है । उस कमंसे युक्त ब्रह्मविद्या मोक्षदायिनी होगी । यदि कहें कि 
विद्याकी उत्पत्तिसे कमंक्षीण होगा तो उत्तर है--भले क्षीण हो किन्तु 
समुच्चर्यावधानसे मोक्षहेतु भी होगा। (ज्ञानोत्त्त्युत्तरक्षणमें ही क्म 
अदुष्टादिका नाश हो सकता है) इसप्रकार अमृतशब्दभी मुख्यार्थक होगा । 
आपके मतमें लक्षणा मानत्ती पड़ेगी ॥५५-५७॥ 


३०२] ईशावास्योपनिषद्‌ [अष्टदशो 


'विद्याशव्देन परमात्मविद्याग्रहणे हिरण्मयेनेत्यादिना दारमार्गा- 
दियाचनमनुपपन्न॑ स्यात्‌ । 


विद्याशब्दसे परमात्माज्ञानका ग्रहण हो तो “हिरण्मयेन” इत्यादि मन्त्रसे ` 
द्वार मार्ग आदिकी याचना भी अनुपपत्र होगो 


मेवमापेक्षिक तावदमृतत्वमिहोच्यते । 
तत्रापि बहुलः शास्त्रे प्रयोग उपलब्धतें ॥५८॥ 


अपाम सोमममृता अभूसेत्यादिषु श्रतस्‌ । 
आपेक्षिकमुपेतव्यममृतत्वं बुधेरपि पपर 


उत्तरः--यहां आपेक्षिक अमृत्वका ही कथन है उस अर्थमें भी शाखोमे 
बहुतर प्रयोग देखनेमें आता है । “अपाम सोमममृता अभूम” यहाँ सोम- 
यागफल अमृतत्व आपेक्षिक सर्वमान्य है ॥५८-५९॥ 


कि च ज्ञानोडूवे पुवं कर्माभावेन का क्षतिः | 
न चान्यकृतविज्ञानान्मोक्षो नास्तीति सांप्रतम्‌ ॥६०॥ 


तदा कि स्यादिति तु ते वक्तव्यं सत्पवादिना। 
नव जन्मान्तरं तस्य कमंणां प्रक्षया-द्वेत्‌ ॥६१॥ 


क्षीयते चास्य कर्माणीत्येतच्छुतिषु कोतितम्‌। 
न कसंपूर्वकत्वं हि दशंनेऽस्ति विशेषणम्‌ ।६२॥ 


और यह वताना चाहिये कि ज्ञान हो गया, पूर्वमे कमे न हो तो क्या 
हानि है । उपासनादिसे या श्रवणाद्यावृत्तिसे ज्ञान उत्पन्न हो गया तो अग्नि- 
होत्रादि क्के न होनेसे मोक्ष ही नहीं होगा यह नहीं कह सकते । क्योंकि 
मोक्ष न हुआ तो क्या होगा बताईये। जन्मान्तर होगा ऐसा नहीं कह 
सकते | क्योंकि “कषीयन्ते चास्य कर्माणि” यह श्रुति कहती है कि ज्ञानसे 
क । तव कमं Set ला जन्म कैसे होगा ? उक्त श्रुतिमें 
“तस्मिनु दृष्टे पवारे” यहां कमं: शेषण तो है नहीं कि अकमंपूवेक 
ज्ञानसे कमंक्षयकी व्यावृत्ति हो ॥६०-६२॥ ; pes 


नेव चानन्तकाछान्तमेतदवहानुवर्तनम्‌ । 
प्रारव्धस्य समाप्लो यवेतद्देहानवस्थितेः ॥६३॥ 


4. 


Fo प माय 


मन्त्रः ] शांकरभाष्य-जयमङ्गलीयवात्तिकाभ्यां सहिता [३०३ 


न च प्रकृतिलोन: स्यादज्ञानविरहादयम्‌। 
प्रकृतो लोयते यो हि भवेत्मकृतिचिन्तकः ॥६४॥ 
जन्मान्तर नहीं यही शरीर अनन्तकालतक रह जाय ऐसा भी क्यों 


नहीं ? क्योंकि प्राख्ध समाप्त होने पर यह शरीर नहीं रह सकता] | ( 
अज्ञान न होनेसे प्रक्ृतिलीन भी नहीं होगा । जो प्रकृतिचिन्तक होगा वही | 


प्रकृतिलीन होता है ॥६३-६४॥ 


अतो विद्योदये सत्रं कर्माऽकिचित्करं भवेत्‌ । 
सबं कर्माखिलं पार्थं ज्ञाने परिसमाप्यते ॥६५॥ 
ज्ञानपर्यवसाग्पस्तु ज्ञानप्रक्षय्यमस्तु वा। 
स्वंथाप्येव हेतुत्वं मोक्षं प्रति न कर्मणः ॥६६॥ 


इसलिये विद्या उत्पन्न हो गयी तो कमं अकिचित्कर ही होगा । अतएव 
गीतामें समस्त कर्मोकी ज्ञानमें परिसमाप्ति बतायी । उसका अर्थ सर्वेकमँ 
ज्ञानपर्यंवसायी हैं कहो, ज्ञाननास्य हैं कहो, सर्वथापि मोक्षके प्रति हेतु तो 
नहीं ही सिद्ध होंगे ॥६५-६६॥ 


ह चात्र ब्रह्मविद्या चेद्‌ द्वारमार्गादियाचनस्‌ । 
हिरण्मयेत्यादिता न कथंचिडुपपद्चते ।६७। 
नोत्क्रामन्स्यसवस्तस्य ह्यत्र ब्रह्म समइनुते। 
इति ब्रह्मविदः प्राणोत्क्रमणादि निराक्ृतम्‌ ॥६८॥ 


विनेवोत्क्रमणं तस्य सर्वोपाधिनिरासतः। 
अद्वेतब्रह्मल्पेय स्थितिरमोक्षक् दक्षित: ॥६९॥ 


और भी वात सुनिये । यदि यहाँ ब्रह्मविद्या विवक्षित है तो द्वार, मार्ग 
आदिकी याचना हिरण्मयेन इत्यादि मन्त्रसे जो की है वह अनुपपन्न होगी । 
क्योंकि ज्ञानीका प्राणोक्तमण नहीं होता । यहीं वह ब्रह्माको प्राप्त होता है 
इत्यादि श्रुतियोंमें प्राणोत््रमणनिराकरण किया है। विना उत्क्रमण हो 
सर्वोपाधिनिराससे अद्वेतब्रह्वारुपेण स्थिति होती है जो मोक्ष कहलाती 
है ॥६७-६९॥ 


पराविद्या ततो विद्या चेत्तर्हीष्यत एव स: ॥ 
इत्यानन्दगिरिग्रन्थं दुष्ट्वा केचिदिहाऽब्रुदन ॥७०॥ 


३०४] ईशावास्योपनषद्‌ * [ अष्टदशो 


कमविद्याविरोधेन मा भृत्समसम्रुच्चयः। 
तथापि दशिंतदिशा अवेत्क्रससमुच्चयः ॥७१॥ 
मतान्तर:--यदि पहले अविद्या (कर्म) और पश्चात्‌ विद्या हो तो इष्ट 
ही है ऐसा आनन्दगिरीय टीकामें लिखा है। कर्म और विद्याका विरोध 
होनेसे समसमुच्चय भले न हो तथापि उक्तरीति क्रमसमुच्चय है [७०-७१ 


तच्चिन्त्यमेवमेवात्र समुच्चयनसं भवे । 
उपास्त्यर्थः कुतो भाष्ये विद्याया उपइशितः। ७२॥ 
अमृतं देव मुख्याथंमस्मिन्‌ पक्षे भविष्यति । 
आपेक्षिकामृतत्ताथे कुतः क्लेश्च सह्यताम्‌ ॥७३॥ 


यह मत चित्त्य है । इसीप्रकार क्रमसमुच्चय यदि संभव है तो भाष्यमें 
विद्याका उपासना अर्थ क्यों किया ? मुख्य अमुत संभव होनेसे आपेक्षिक 
अमृत अर्थं करनेका क्लेशसहन क्यों किया ? ॥७२-७३॥ 
अपि चेकार्थकारित्वे समुन्चय उदाहृतः । 
मा भूत्‌ कुल/-तातेन कुलालस्य समुच्रयः ॥७४॥ 
ज्ञानर्‍य मे.क्हेतुत्वं सवंथुतिषु धिश्चुतम्‌। 
न समुच्चिनुयात्कर्म बाह्यं. तत्‌ नापि मान तम्‌ ॥७५॥ 
दूसरीबात-एकक्रियाकारी होनेपर समुच्चय माना गया है । अन्यथा 
कुलालपितासे कुलाळका घटोत्पादनमें समुच्चय मानना होगा । ज्ञान 
मोक्षहेतु है यह सर्वश्रुतिविश्ुत है। वह किप्ती बाह्य या मानस कमको 
कारणरूपेण समुच्चित नहीं कर सकता ।[७४-७५॥ 
कर्म ज्ञानोत्तरं चेत्स्याद्‌ दुर्वारा तस्य हेतुता । 
इत्यतो भाष्यकृत्तद्धि समुथ।प्य निराकरोत्‌ ॥७६॥ 
ज्ञानोत्तर यदि कर्म हो तो उप्तकी हेतुता अवद्यंभावो है । अतः 
भाष्यकारने उसे उत्यापन कर निराकरण किया ॥७६॥ 
ज्ञानपवं भवत्कमं ज्ञानेनेव कृतायितम्‌ । 
कुलालपितूतुल्यं तत्‌ नेव कारगतामियात्‌ ॥७७॥। 
ज्ञानसे पूवं जो कमं है वह ज्ञानसे हो चरितार्थ है। मोक्षकारण कैसे 
होगा ? और कुलालपिंता घटके प्रति जैसे अन्यथासिद्ध है वैसे मोक्षके प्रतिः 
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कमं भी अन्यथासिद्ध है । अतः भाष्यकारने उसे उठाया भी नहीं । निरास 
भी नहीं किया ॥७9॥ 
तस्मात्कमं ततो विदयेत्युक्तेष्टिः केवले क्रसे। 
न पुनवेष्टि टीकाङृत्तयोः क्रमसमुच्चयम्‌ ॥७८॥ 
अतः प्रथम कर्म वादमें विद्या इस क्रममें ही इष्टता है। न कि टीकाः 
कार दोनोंके क्रमसमुच्चयको इष्ट मान रहे हैं ॥७८॥ 


नन्विमं भगवत्पादेभनत्रमु दधत्य हि स्वयम्‌ । 
व्याख्याते तेत्तिरीयादौ मुख्य विद्याऽमृते कथम्‌ ॥७९॥ 
शंकाः-स्वयं भाष्यकारने तैत्तिरीयादि भाष्यमें इस मन्त्रको उठाकरः 
विद्या और अमृतको ब्रह्मविद्या और मोक्ष अर्थमें लगाया है । उसकी संगतिः 
केसे होगी ? ॥७०॥ 
भ्जृणु शाखान्तरगतं भन्त्रमादाय भाष्कुत्‌ । 
विद्यापृते न्रह्मविद्यामोक्षार्थे समवोचत ॥८०॥ 
समाधानः-सुनिये, भाष्यकारने शाखान्तरगत एतत्समान मन्त्रको 
लेकर विद्या और अमृतको ब्रह्मविद्या और मोक्ष अर्थ किया ॥८०॥ 
मेत्रायण्यां समो सन्त्र उद्धृतो दृश्यते शृतो । 
तत्र विद्याऽप्ृते मुख्ये पोर्वापर्याविरोघतः ॥८१॥ 


मेत्रायणीश्रुतिमें ऐसा ही मन्त्र “इत्येवं ह्याह” कहकर उद्धत किया 
है। वहांपर विद्याका ब्रह्मविद्या और अमृतका मोक्ष ही अर्थ है । क्योंकि 
वहां पूर्वमें “दूरमेते” इत्यादि और बादमें “अविद्यायामन्तरे वेष्ट्यमानाः” 
इत्यादि मन्त्र उद्धृत किया है। उसके अविरोधार्थ विद्याका वहां ब्रह्मज्ञान 
ही अर्थ है ॥८१॥ 


ननु तत्राप पठितं यस्तद्वेदोभयं सह । 
समुच्चयविधिस्तेन प्रतीयेतेति चेन्न तत्‌ ॥८२॥ 
पूवपक्षः-मेत्रायणीमें “यस्तद्वेदोभयं सह” पढा है । तब सम या क्रमः 
समुच्चयका विधान मानना ही होगा ॥८२॥ 


ज्ञानस्य न विधेयत्वं समुच्चयविधिः कुतः। 
पौर्वापर्येण साहित्यमात्रं तेन विवक्षितम्‌ ॥८३॥ 
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तस्मादुपासनया समुच्चयो न परमात्मविज्ञानेनेति यथाव्यारुयात 

'एव मन्त्राणामथे इत्युपरम्यते ॥ 

इसलिये उपासनासे कर्मका समुच्चय है, न कि परमात्मज्ञानसे । अतः जेसी 

हमने व्याख्या की वैसाही मन्त्रोंका अर्थ है इतना कहकर हम विराम 

लेते हैं ॥ / 
ईशावास्यभाष्यानुवादसमाप्त ॥ 


उत्तरः ज्ञान विधेय ही नहीं है तब ज्ञानकम समुच्चयविधि किस 
'प्रकार ? अतः वहां पूर्वापरभावसे सहितत्वमात्र विवक्षित है ॥८३॥ 
तच्च यज्ञादयः पूर्व कर्तव्या चित्तशुद्धये । 
यतो विविदिषादिः स्यादित्यभिप्रायकं भवेत्‌ । ८४॥ 
उसका भी अभिप्राय यही है कि चित्तशुद्धयथे ही यज्ञादि पुवे करना 
चाहिये जिससे विविदिषा आदि. संपन्न हो ॥८४॥ 
माध्यन्दितीयशाखायां यथा चार्थस्तथा स्फुटस्‌। 
माण्डक्यकारिकाभाष्यप्रमृतो परिरदाशितम्‌ ॥८५॥ 
इसीप्रकार माध्यन्दिन शाखामें समानमन्त्रका जैसा अर्थ है वह माण्डु- 
र कारिका तदीयभाष्य एवं उसकी व्याख्यामें स्फुट दिखाया गया 
'है ॥८५॥ 
तस्मात्समुच्चयो नेष्टः कथंचिज्ज्ञानकमंगो: । 
उपास्तिकमणोरेव स॒ इत्येष विनिशचयः ॥८६॥ 
फलतः ज्ञान ओर कमंका समख्पेण या क्रमर्पेण किसी भी प्रकार 
4101 इष्ट नहीं है । उपासना और कर्मका ही समू च्चय है यही सिद्धान्त 
६॥| 
शोकमोहाद्यसंसुष्टं नित्यं व्यापकमद्ृयम्‌ । 
चिदानन्देकसम्दोहं खं ब्रह्म परमस्म्यहम्‌ ॥८६॥ 
'इति श्रोजयसज्भूछावाय (महामण्डलेश्वरकादिकानन्दगिरि) विरचितम्‌ 
ईशावास्यमन्त्रभाष्यवातिकं संपूर्णम्‌ । 
शोकमोहादि स्पर्शरहित नित्य व्यापक अद्वय स्वप्रकाश आनन्देकरस 
जो तत्त्व है जिसे श्रुतिमें “खं ब्रह्म” ऐसा बताया है वही मेरा वास्तविक 


स्वरूप है ॥८६॥ | 
ईशावास्यवार्तिकानुवाद समाप्त 
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